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प्रकाशकीय 


“भूदान यज्ञ : कि ओ केन' पुस्तक का यह हिंदी 
संस्करण पाठकों के समक्ष उपस्थित करते हुए हमें प्रसन्नता 
हो रही है । विनोबाजी ने इसे पढ़कर लेखक श्रीचार्वावू 
को लिखा था कि “आपने हमारे आन्दोलन के बुनियादी 
विचारों का बहुत ही अच्छे ढंग से विवरण किया है ।*”' 
पुस्तक मुझे सर्वागपरिपूर्ण माठूम हुई ॥ 

भारत की अन्य भाषाओं में भी इस पुस्तक के 
अनुवाद हो रहे हैं। विनोबाजी के शब्दों में हम भी आशा 
करते हैं कि जो यह पुस्तक लेगा, उसके हृदय से दान- 
थारा नित्य बहती रहेगी |! 


हिन्दी संस्करण की भूमिका 


“भूदान यज्ञ कि ओो बेन?” पुस्तव का हिन्दी अनुवाद प्रवाशित 

करने की व्यवस्था हुई है। इस पुस्तक को सभी भारतीय क्षे ) में अध्ययन 
मे उपयुक्त बनाने दे लिए पश्चिम बगाल की भूमि और जीविवा-सम्बन्धी 
तीन प्रकरण ( १ पश्चिम बगाल की भूमि-व्यवस्था, २ परिचम बगाछ ये 
ग्रामा की दुईंशा का दृश्य और ३ वया पश्चिम बगाल में भूमि वम है? ) 
हिन्दी-सस्करण से निकाल दिये गये हैं और उनवे' स्थाव पर भारत की भूमि 
और जीविया-सम्बन्धी तथ्या से धूर्ण दो नये प्रकरण ( १ भारत की भूमि और 
उस पर जन-सस्या का दवाव और २ भारतवासियों की जीविका ) इसमें 
जोडे गये है। परिश्िष्ट में भी पश्चिम बगाछू की भूमि और जीविया-सम्बन्धी 
सरयाआ। के स्थान पर भारत की भूमि और किसानो से सम्बन्धित तीन नयी 
तालिकाएँ दी गयी हैँ। परिशिप्ट वे. अन्य अश भी हटा दिये गये हैं । 
भूदान-यज्ञ नित्य विकासशील है। भूछ बगलछा पुस्तक वा वर्तमान सस्करण 
( तृतीय सस्करण ) एक वर्ष पहले छिखा गया था। इसलिए इसे अद्यावधि- 
पर्यन्‍्त छिखे जाने की आवश्यकता हुई है। अतएवं निम्नलिखित छह नये 
प्रकरण इसमे जोडे गये है. ( १) दरिद्वता का मूल और वर्तमान विश्व-परि- 
स्थिति ( 'दरिद्वता का मूल' प्रकरण का सवर्द्धन ), (२) भूदान-यज्ञ की 
तीन दिश्याएँ ( ३) आदोलन को समय की सीमा में बाँध रखने पर आपत्ति, 
( ४ ) भूदान-आदोरन मे नेतृत्व और ग्रणसेवकत्व, ( ५ ) विनोवा कर्मयोगी 
अथवा ज्ञानयागी और ( ६ ) सत्याग्रह-शास्त्र का सशोचन ! इनवे' अतिरिक्त 
( १ ) भूदान-यज्ञ का क्रमिक विकास, ( २ ) बेकारी की समस्या और उसका 
स्वरूप तथा ( ३ ) साम्यवाद और साम्ययोग, इन तीन प्रकरणों में थोढा- 
बहुत और जोडा गया है। कुछ और प्रकरणों में भी थोडे-बहुत नये अद्य घोडे 
ग्रपे हैँ और कुछ पुराने अश हटा दिये गये है। 


डायमण्ड हारबर, चारुचन्द्र भण्डारी 
कक श्नीः 


अस्तावना 


सम्पर्क तो स्थापित हुआ, परन्तु आरम्भ में बन्बुत्व या प्रेम-भाव की सृष्टि नही 
हुई। कितने ही भागों में तो सघपों या इन्द्रों के कारण सम्पके स्थापित हुआ. 
था। अत कही तो प्रथम सम्पक मधुर रहा, कही कटु । फिर भी, कुद्ध 
मिलकर यह सम्पर्क-स्थापन अच्छा ही साबित हुआ । 

“प्राचीनकाल में उत्तर भारत में आये जाति निवास करती थी और 
दक्षिण भारत में द्रविड जाति। यद्यपि देश एक ही था, तथापि इस विज्ञाल 
देश के उत्तरी और दक्षिणी भागों के मध्य दण्डकारण्य की 


उत्तर भारत में बुद्ध और महावीर का आविर्भाव हुआ और उनकी वाणी-... 
आत्मज्ञान की विचारधारा-दक्षिण मे रामेश्वरम्‌ तक पहुँची । इससे पूर्व भी 
वैदिक जनो ने अपनी-अपनी विचारघाराओ का अचार दक्षिण भारत सें किया 
था। दूसरी ओर, दक्षिण भारत में धकराचायं, रामानज, भमाधवाचार्य 


>्छ्हु- 
उत्तर भारत ले गये । दक्षिण भारत मे और भी बई ज्ञानी, भवत और सात 
पुरपो ने जन्म ग्रहण किया था एवं उन्होने भी सम्पूर्ण भारत में भवित-मार्ग 
या भ्रचार विया था। परिणामस्वरूप, वैचारिक दृष्टि रो उत्तर भारत और 
दक्षिण भारत एक ही राष्ट्र में परिणत हो गये। यद्यपि भारत के विभिन्न 
सतेत्रो में सब मिछाकर अनेक राज्य थे, तथापि विचारधारा वी दृष्टि से वश्मीर 
से छेकर फन्याउुमारी तव एव ही राज्य फैछा था । 

“इसवे' बाद मुसठमान छोग बाहर से आये । वे अपने साथ एवं नयी 
सस्दति छे आये। इसछाम घर्म सबको समान मानता था । उपनिपद्‌ आदि 
में समानता फी बात थी अवदय, किन्तु हमारी सामाजिक घ्यवस्था में या 
सामाजिक आचरण में इसवा छेशमात्र भी नहीं था, घल्कि इससे ल्‍टी 
स्थिति थी । यह समाज-व्यवस्था असाम्यमूलक जातिभेद-प्रधान थीं ॥ 
इसीलिए मुसऊमानो 'की सस्द्ृति के साथ यहाँ की सस्द्ृति वा संघर्प 
आरम्भ हुआ | मुसझमात छोग अपनी सस्द्ृति बे! विवास के लिए हिंसा और 
प्रेम, दोनों ही मार्गों बे अनुसरण करते थे, ऐसा प्रतीत होता है । ये 
दोनो ही मार्ग दो धाराओं के समान एक साथ चले । गजनी, औरगजेव आदि 
ने हिसा-पथ अपनाया और दूसरी ओर, अकबर, कबीर आदि ने प्रेम-पय । 
मुसलमानों ने तलवार के वछ पर इस देश पर विजय पायी थी, अथवा इस 
देश के निवासी युद्ध मे पराजित हुए थे, यह बात कोई नहीं बता सवता। 
किल्तु, युद्ध हुआ था, यह बात सत्य है। परन्तु, उससे पहछे मुसलिम सतो ने 
इस देश मे आकर इसलाम की समतामूछक वाणी को भ्रामन्आम में पहुँचा 
दिया था। इस जातिश्रेदवाल्े देश के छोग उन छोगो के प्रचार से खूब 
अभावित हुए थे। इस प्रकार ये द्रो सस्क्ृतियाँ एक-दूसरे के निकट आयी । इसके 

चाद इस देश में धनेक भक्त उत्पन्न हुए। उन छोगों ने जातिभेद के विर्द्ध 
भ्रचार किया और एक ही परमेश्वर की उपासना पर विश्येष बक दिया। 
इससे इसलाम को लाभ पहुँचा, इसमे संन्देह नही । आर्य सस्कृंति और द्रविड 
सस्क्ृति का जो सम्मिश्रण हुआ था, उसमे इसल्ामी सस्कृति भी जुड गयी । 
“इस अकार भारत में जो सस्कृति वन गयी थी, उसमे विज्ञान का 
अभाव था। भारत सेँ एक समय विज्ञान बहुत प्रयति कर चुका था सद्दी, 


>पात- 


किन्तु मध्यवर्तों काल में उसका अभाव रेहा। ठोक इसी समय यूरोप मे नये- 
नये वैज्ञानिक आविष्कार होने से वहाँ शानदार वैज्ञानिक प्रगति हुई और तव 
यूरोपियन लोग यहाँ आा पहुँचे। भारत अग्रेजों को परतन्नता को वेडियों 
में जकड गया। दोनो के बीच सघर्प चलता रहा । सघ्ष के माध्यम से ह्मीः 
सम्मिश्रण को क्रिया आरम्भ हुई। इस मिश्रण के फलस्वरूप एक नयी सस्कृति 
उततन्न हुई। वह है सामूहिक अहिसा। पहले अहिंसा का प्रयोग दो व्यक्तियो 
के वीच तक सीमित था । सामुदायिक क्षोत्र में अहिसा का प्रयोग नही हो पाता 
था, क्योंकि विज्ञान की प्रगति के लिए आज मानव-समाज एक-दूसरे के साथ 
जिस प्रकार सम्बन्ध स्थापित कर रहा है, पहले वैसा सम्भव नही था । आजः 
जहाँ कही भी संघर्ष होता है या सम्बन्ध स्थापित होता है, से सामाजिक 
रूप प्राप्त हो जाता है। इसोलिए विज्ञान की प्रगति के फलस्वरूप कोई आदोछन 


समाज का हूसरे समाज के साथ सम्पर्क भी स्थापित हो रहा है और संघर्ष 
भी चल रहा है।” #% 

अग्रेज भारत को केवछ पराधीन करके हो शात नही हो गये, बल्कि 
उन्होने उसे परूर्णतत निशस्त्र कर दिया। इसके वाद भारत में जाप्रति वैदा- 
हुई भौर स्वाधीनता-प्राप्ति की डाछसा ज़गी । किन्तु, श्रचछित उपाय से, 
अर्थात्‌ हिंसा के द्वारा स्वाधीनता-आप्ति की स्थिति नही रह गयी थी। हिसि 
के द्वारा स्वाघीनता प्राप्त करने की थो भी चेष्ट्ाएँ हुईं, वे पुर्णत* असफल सिद्ध 
हुईं। हृदय में स्वाधीनता के लिए तीत्र आकाक्षा थी और वाहर था असफलता 
भौर निराशा का घोर अन्धकार। भारत को अन्तरात््मा किसी सफल मार्ग 
की खोज में रूप गयी। परिस्थिति की आवश्यकता ने भारत के अध्यात्म 
और पारचात्य विज्ञान के सयोग से, सामुदायिक अहिंसा को जन्म दिया । यूग 
को माँग पर, जब इस प्रकार के किसी आत्मिक ग्रुण के विकास को स्थिति 
पैदा होती है, तब एक युग-पुरुष के माध्यम से उस गुय॒ का विकास और 





# विनोबा 


न्आठ 


अचार होता है । सामूहिक अहिसा के विकास और प्रचार के लिए युग-पुएप 
आविर्भूत हुए--महात्मा गाधी । 

सामूहिक अहिंसा के प्रयोग के फलस्वरूप हमने राजनीतिक क्षेत्र में 

स्वाधीनता प्राप्त की। अहिंसा जीवन घा एक आध्यात्मिक विचार है। 
आत्मा की एकता, अर्थात्‌ सव क्सीमें एक ही आत्मा विराजमान है, इस 
बात का विश्वास ही अहिंसा के सिद्धान्त का मूछ है। वह जीवन के मूल में 
अवेश करती है। जीवन के मूल में प्रविष्ट हो जाने के थाद जीवन वे! सभी 
क्षेत्रों में उसका प्रयोग न हो, ऐसा सम्भव नही है। इसीलिए आज भारत में 
आधथिक, सामाजिक आदि, जीवन के समी क्षेत्रों में सामूहिक अहिसा-सिद्धान्त 
के भ्सार और विकास के प्रयत्न चल रहे है। भारत की जो स्थिति आज है, 
उसमें उसीकी आवश्यकता है। सामुदायिक अहिंसा की चरम परिणति है, 
सर्वोदिय-सिद्धान्त में । वही चरम ओर परम घ्येय है। 

“अब भारत और पश्चिम की बारी आ गयी है। भारत एक नवीन 
सस्कृति, नवीन विचारधारा, अर्थात्‌ सामूहिक अहिंसा, पश्चिमी जगत्‌ में 
पहुँचायेगा। मनु ने कहा है : स्व स्व॑ं चरित्र शिक्षेरनू, पृथिव्यां सर्वमानवा.--- 
(पृथ्वी के सभी छोग चरित्र की,शिक्षा भारत के श्रेष्ठ व्यक्तियों से ग्रहण करेंगे ।' 
मनु की यह भविष्यवाणी महात्मा गांधी के आविर्भाव से सत्य सिद्ध हो गयी है। 

“आत्मज्ञान और विज्ञान के सयोग से जो परिणाम प्रकट हुआ है, उसका 
आउछोक भारत के माध्यम से सम्पूण विश्व में बिकीण होगा--यही परमेश्वर 
की इच्छा है।” # इसके लक्षण भी देखन' में आ रहे हु। भारत की ओर से 
शात्-स्थापता की वाणो कोरिया पहुँची और वहाँ युद्ध बद हो गया। भारत 
ईश्वर की इच्छा सम्पूर्ण रूप से पूरी कर सकेगा क्या ? सामूहिक अहिंसा के 
पूण विकास के लिए जिस त्याग और एकात तथा अक्छात तपस्या वी आवश्य- 
कता है, भारत यदि उसे पूरा कर सकेगा, तो वह इस यूग में सम्पूर्ण विश्व 
कौ आलोक-दान करने में समर्थ होगा। न्‍ 
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भूदाव : क्या ओर क्‍यों ९ 


भूदान-यज्ञ घमा है ? 


'ज्ञ--इस शब्द से हम सव छोग परिचित है। यश कया है--यह्‌ 
हम सब न्यूनाधिक जानते है। “यज्ञ एक प्रकार की पूजा-पद्धति को कहते 
हैं। 'पजत्ति यजते विप्णु सुधी पूजयतीत्त्यर्थ । “अश्वमेव यज्ञ की 
बात हम लोग जानते हैँ । 'राजसूय यज्ञ से भी हम छोग परिचित है। गीता 
के घतुरे अध्याय में द्रव्य-यज्ञ, तपोन्यज्, योग-यज्ञ, ज्ञानन्यत्र इत्यादि यज्ञों का 
उल्लेख है। गरड-पुराण, श्रौतसूत्र आदि अ्न्यो में त्रह्म-यज्ञ, पितृ-यज्ञ, देव-यश्न, 
नू-्यज्ञ, मदाव्रत, सर्वेतोमुख, पौण्डरीक, अभिजित, विश्वजितूु, आगिरस 
इत्यादि अनेक प्रकार वे' सज्ञो का उल्लेख और वर्णन है। किन्तु 'भूदान-यज्ञ' 
का उल्लेख कही नही है। यह नदीन शब्द और नदीत यज्ञ है ।* 'नवीन' शब्द 
की लेरर हमारे मन में शका नहीं उठती चाहिए, क्योकि युगान्तरकारी 
शब्द-रचना से सब छोग पूर्णेत परिचित हूँ  दरिदनारायथा और '“वन्दे 
भातरम्‌---इन दोनो शब्दों के ख्तप्टा बयाल के दो महान्‌ मनीपी थे स्वामी 
विवेवानद ने 'दरिद्रतारायण' शब्द को रचना को और इस दाब्द ने धर्म और 
समाज-सेदा के क्षेत्र में दुगान्तर उत्पन्न विया १ वन्दे मातरम्‌' शब्द के सप्दा 
और द्रष्ठा थे ऋषि बद्धिमचन्द्ध । भारत की राप्ट्रीयता के उन्‍्मेष और भारतीय 
स्वाधीनता-सप्राम के इतिहास में इस क्ब्दश्पी मत्र का वया स्थान है, यह सब 
लोग जानते है। भूदान-यत! झब्द भी भारत में आधिरा और सामाजिक 
समता थीं स्थापना के क्षेत्र में क्रातित्रारी साबित होगा, इसमें सन्देह नही! 
वियार-विपर्ण जिताग आगे बढेगा, भूदानन्यज्ञ या सात्वर्द और उद्देश्य 
भ्रमश उतना ही स्पष्ट होगा। सक्षेप्र में, इस झब्द का बर्य यही है कि जो 





» नमृदान-यए में यश्ञ' शब्द का अथे भर उश्देश्य” प्रकरण देखिये! 


२ भूदान + क्या और पयो ? 


+ 


_व्यक्ति भूमिहीन दरिद्र है---जो खेती करना जानता है और खेती करना चाहता 
है, किन्तु बूसरे का खेत जोतने या मजदूरी करने वे अतिरिवत जिसके पास 
कोई उपाय नहीं है, उसके लिए भूमिदान, और यह भूमिदान होगा भूमि पर 
- व्यवितगत स्वामित्व को समाप्स बरने के लिए, मालिकाना प्रवृत्ति के अत के 
लिए। अर्थात्‌, वायु, जछ और प्रवादश की भाति भूमि का भी एकमान मालिक 
भगवान्‌ 'है और सबको अपने हाथ से खेती वरने वा समान अधिवार है-- 
यह विचार अपने हृदय मे छाकर दाता अपनी मालकियत को समाप्त करने वे' 
, लिए भूदान-यज्ञ मे भूमि अपित करेगा, जिससे फ़ि गाँव की भूमि गाँव वी 
हो जाय, अर्थात--भूमि वा ग्रामीकरण हो । भूदान-यज्ञ का उद्देश्य ऐै-- 
भूमि के इस प्रवार ग्रामीवरण को आधार मानकर ग्रामोद्योग-प्रधान अहिंसब- 
समाज की रचना करना । 
ईश्वर ने अपने द्वारा निर्मित प्राणियों और मनुष्यों के! जीवन-यापन वे 
लिए, जिन सामग्रियों बी मूछत आवश्यकता होती है, उन्हे समान भाव से 
उचित रूप में सबबे! लिए सुलभ कर दिया है। इसे कहते हूँ पच्रभूत--- 
क्षित्पप्तेजमरत्थ्योम'--क्षिति (भूमि), अप ( जछ ), तेज ( प्रकाश ), मम्त्‌ 
(६ वायु ) और व्योम ( गगन )। हुवा का सभी छोग अपनी-अपनी. आवश्याता 
के अनुसार उपभोग कर सकते हैं। हवा पर सबका समान अधिकार है। प्रवाञ्न 
पर भी सबका सभान अधिकार है ओर सब छोग अपनी आवश्यवता के अनुसार 
उसवा उपभोग कर सकते हैं। जल पर भी संवंबा बराबर अधिकार है। 
जब आकाश से वर्षा होती है, तब वह ऊँच-नीच, धती-दरिद्र वा भेद-भाव 
नहीं दिखाती । नदी की बहती धारा पर सबका समान अधिवार है। भगवान्‌ 
की सुप्टि की यह चतुराई है कि मनुप्यो और अन्य प्राणियों के लिए जिस वस्तु 
बी जितनी बडी मात्रा में आवश्यकता है, वह वस्तु उतनी ही बडी मात्रा में सुलभ 
वी गयी है। वायु के बिना मनुप्य थोडी देर भी नहीं जी सकता, इसीलिए 
यह सर्वाधिवः सहजप्राप्य है। जिस प्रकार ईश्वर वे दान बायु, प्रकाश और 
(जेल पर सबया समान अधिवार है, उसी प्रवार ईश्वरीय दाम पृथ्वी पर 
सी राबशा बराबर बधिहार है । मगवान्‌ वे दाव पर एक व्यक्रित का अधिवार 
हो मौर दूसरे वा मही, ऐसा ईश्वर वा विधान नदी हो सबता। इरा सम्बन्ध 
में दितोवाजी ने अपनी थनुपम भाषा में कट्टा है. “सूर्य घर-पर जा पहुँचता 











सूदान-यप्न पया है ? डरे 


है। उसकी जितनी रश्मि एक राजा पाता है, उत॑वी ही एक मेहतर भी। 
भगवान्‌ कभी भी अपनी चीज का असमान रूप से वितरण नही करता। सदि / 
ईइवर से हवा, जछ, प्रकाश और गगन के वित्तरण में भेद-मोव नहीं किया है, 
तो यह कंसे सम्भव है कि उसने भूमि का सब लोगो में बरावर-वरावर वितरण , 
न वर चेवल कुछ छोगो के हाथ में उसे छोड दिया २”? किन्तु, गृुग के बाद 
युग और दाताव्दी के वाद शताब्दी तक समाज में जाधिक*अव्यवस्था रहने के 
कारण शूमि मनुष्य की व्यक्तिगत सम्पत्ति बन गयी है। आज एक व्यवित के 
पास भूमि है और एक के पास नहीं। एक व्यक्त के पास ज़रूरत से ज्यादा 
भूमि है और एक व्यक्ति कै पास उसकी जरूरतो की तुलना में सर्वथा नगण्य। 
इसीलिए देश में इतना हाहाकार है। देश के विवट सम्पत्ति-वैयम्थ की जड़ 
यही अस्वाभाविक और विकारप्रस्त भूमि-्यवस्था हैं। सहृदय दोग यह 
अनुभव कर सबते है विः विस प्रवार दरिद्र भूमिहीवी वा करुण-क्न्दन भारत 
के वन्तस्तल को छेद रहा हे। माँ की गोद पाने वे' लिए मातुद्ीत शिशु जिस 
प्रणार आकुल-आग्रहू करता है, उसी प्रकार भूमिदीन दरिद्र भूमि पाने के तिए 
व्याकुल होकर प्रतीक्षा कर रहे है। जिस प्रवार निस्सतान स्त्री भछे ही दूसरे 
के बच्चे वा छालन-पालन करे, पर उससे उसके अपने यर्भ से उत्पन्न सन्‍्ताव 
फफी गोदी लिएाने की स्‍्पानाविक णाकाक्षा तृष्त नही होती, उत्ी प्रकार दूसरे 
बी भूमि वो आवाद करने पर भी मूमिहीन दरिद्र भूमि बे लिए अपनी क्षुधा को 
तृप्तनही बर पाता! 3 
प्राम-सघटन या बाय राफड क्यों नहीं हो पाता ”? सधटन॑-कर्ताओं वी 
अभिगवा क्‍या है ? भूमिहीनों को चरस्ा दिया जाता है, तांत दी जातो है, 
अन्यान्य गृहशिल्प दिये जाते हैँ, पिन्तु इन चीजो को वे हृदय से ग्रहण नही 
चर पाते--इन चीजो से उनवा हृश्य तुप्द नहीं होता। इठका वारप यह 
है वि भूमिही। सर्वप्रथम भूमि चाहता है--मूमि वो वह अपनी भूमि वे 
रूप में देसना घाहता है। आज भारत तथा एप्विया महादेश वे' जिन स्वानो में 
जा भी अशाति दिपाई पडनी है, उसवे भूल में यही भूमि-समस्या है। अतएंव 
भूमि-समस्था पे झाठिपूर्ण सप्ताधाव पर भारत वा यल्याण निर्मेश कर्ता है । 
आल में शाणजिद और व्रयिद खता-यापन बी दिए मे शाप सप्स्णा 
का दातिपूर्ण समारान पटरा कदस है। 


ड भूदान : घया भौर यों ? 


प्रश्य है वि यह भीपण भूमि-क्षुबा है वो ? ऊपर जो बुछ बहा गया 
है, उसी इसवा कारण भी समाहित है। भगवाग्‌ से रावके रामान भाव से 
उपयोग ये छिए 'पचभूत' या जो दान किया है, भूमि उसीमें से एव. है। मलुप्प 
मे जीवित रहने वे! लिए 'पचनूत' वी प्रत्मेदा वस्तु वी आवश्यवता अपरिदार्य 
है। भनृष्य के चठये-फिरने के एिए ययन मी, साँस ऐसे थे! छिए वायु की, पीने 
ने लिए जए की और ताप-रक्षा वे लिए श्रदाश वी आवश्यवता है। ये चारो 
भीजें तो भनुष्य अपनी आवश्यवता थे अनुसार रामान अधिवार थे साथ ग्रहण 
कर सकता है, विन्तु वेवछ इन्ही चीयो यो ऐेयर जीवित नही रहा जा सवता ! 
जीवन-रक्षा के लिए इन बस्तुओ वे” अतिरिवत साथ-यदार्थों, वस्त्रों और 
निवास-स्पान वी भी आवश्यवता होती है। साय-पदार्थों, वस्त्रो और निवास- 
स्थान वे! लिए आवश्यक सामप्रियो ? उत्पादन या एवमास साधन भूमि या 
भूगर्भ है। अतएवं भू-उत्पादित या भूगर्भ-उत्पादित सामग्रियों पर मलुप्य 
दे! भोजन, वस्त्र और निवास वी व्यवस्था निर्भर वरती है। भूमि या भूगर्भ 
छोडवर जोर किसी भी साधन से इन आावश्यवताओं की पूति नही हो सबती । 
मनुष्य अपने हाथों से या यन्‍्त्रो के सहारे अनेक पदार्थ तैयार कर सबता है, 
विन्तु खाद्य-सामग्रियाँ, साय-स जी और फल-मूछ एस्मात्र भूमि से ही उत्पन्न 
हो सवते है। हमारे पस्थादि वे लिए रई और चरसा तथा ताँत वे' लिए छकडी 
भूमि से ही उत्पन होती है, वस्त्र-निर्माण थे यत्रो था छोहा भी भूगर्भ से ही 
उत्पन होता है। घर या निवास मिट्टी, ईंट या पत्थर से बने, पर उसवी प्रत्येवः 
रुपमग्री भूमि या भूगर्भ से ही उत्पन्न होती है। इस प्रकार थोडा भी विचार 
करने से यह वात समस में आ जाती है कि हमारी जीवन-रक्षा और सुख- 
स्वच्छदता के लिए जिस किसी सामग्री वी आवश्ववता पडती है, उसकी 
उत्तत्ति भूमि या भूगर्भ से ही होती है। यायु, प्रधाश और जल वे साथ भूमि 
का पार्थयय यदह्दी है वि वे सब सहज सुठुभ है, उनको पाने वे लिए परिश्रम 
नहीं करना पडता, परन्तु खाद्यात, वस्त्र तथा निवास-स्थान पाने के लिए 
चोटी का पसीना एडी तक बहावर परिश्रम करना पडता है। भगवान्‌ ने 
मनुष्य को जहाँ खाने थे! लिए एंव सुंह दिया है, वही उत्पादन करने के लिए 
दो हाथ भी दिये हैं। भूमि मनुष्य के जीविकोपाजेन वा मौलिक क्षेत्र और खाद्य- 
पदार्थ, बस्त तथा निवासस्थान वे उत्तादन का मौलिक साथन है। इसीलछिए 


भुदज-पत्ञ वया है ?ै ५ 


थायु, जल और प्रकाश की तरह भूमि पर मनुष्यो का समान अधिकार न होने 
से मनुष्य का जीवन दूसरे के हाथ मे वधक पड जाता है और सनुष्य---विशेषकर 
वह मनृष्य, जो भूमि पर दोनो हाथा से परिश्रम कर उत्पादन और जीविंकी- 
पार्जन करना चाहता है--अपनी साँस घृटती हुई महसूत्त करता है। आज 
यदि ऐसा हीवा कि वायु पर मरदृष्य पूर्ण तियतण की क्षमता प्राप्त कर छेता 
और वायु मनुष्य को व्यवितगत सम्पत्ति के रूप में परिणत हो जाती, अधिकाश 
वाणू पर केवऊ थोडें-से छोमो वा अधिकार हो जाता, वायु पर जमीन्दारी और 
मालगुजारी-अ्रथा छागू हो जाती और वायु का मूल्य प्रदि बीघा दो सो रुपये 
और एक बीघा वायु की सालगुजारी दस रुपये तय हो जाती' तब जरा सोचिये' 
ती कि बया अवस्था होती ”? जिसके अधिवार में बायु नही होती, वह प्राण 
बचाने के लिए वायु के जमील्दार या मालगुजार के पास दौड-पूष करता। 
बह समझता कि दायु के जमीन्दार या मालगुजार के हाथ उसके जीवन-मरण 
का अश्य है । जिस प्रकार कहानी की राक्षसी के हाथ मनुष्य के जीवन और 
मृत्यु की छकडियाँ होती है, उत्ती प्रकार जो व्यक्ति खेंवी करना जानता है 
और लेती करना चाहता है और जिसके लिए खेती वे अतिरिवतत जीविका की 
अन्य कोई व्यवस्था वरना सम्भव नहीं है, और जिसके पास अपनी! भूमि 
नही है---चह व्यवित भी अनुभव करता है दि उसका जीवन और मरण जमीन्दार 
या माल्णुजार के हाथ में है---उसके जीवन और मृत्यु की रकडियाँ जमीन्दार 
और माठगुजार के हाथ म हैँ । इसका कारण यह है कि जीवन-रक्षा के लिए 
यायु, जल और प्रकाश वे अतिरिक्त उसे और भी जिन तीन चीजा की अनिवार्य 
रूप से अजश्यक्ता पडती है, अर्थात्‌ भोजन, वस्त और निवास-स्थान, उनके 
उत्पादन का एकमात्र साथत भूमि उतके हाथ में नही है। इसके लिए उसे निर्भर 
करना पडता है दूसरे की इच्छा और सूशी पर। इसीलिए वह श्वासरुद्ध 
मनुष्य की भाँति अपने को अनुभव बरवा है ! उसके अन्तर वे' बन्तरतम भ्रदेक्ष 
को यही अनुभूति होती है। उूसके अन्तर कौ यही भाषा होती है । बह मूक 
है। जब बह क्रमश सुखर हो रहा है। यदि शीक्ष और झातिपुर्वक भारत में 
भूमि वा समान वेंटवारा नही हुआ, तो भारत की प्रगति जवरद्ध हो ज्ञायमी । 
भरत कर एड बल्पतादीत दुर्देव छा सामना करना पदेयर १ 
यहाँ प्रसगवश एव आवश्यव बात समझ्न रखनी होगी | जो साँस लेना 


६ भूदारः क्या और क्‍यों ? 


चाहता है, वह वायु पाता है। वायु पाने का मीलिक अधिकार उसे प्रप्त है। 
जिसे प्यास लगती है, वह पानी पाता है। जल पाने का मौलिक अधिवार 
उसे प्राप्त है। इसी पकार छिसे भूख छगी है, उसे भोजन पाने का अधिवार 
तो है, किन्तु वह अधिकार उसे तभी प्राप्त होगा, जब वह परिश्रम करे 
खाद्य-उत्पादन करने को तैयार होगा । अन्यथा भोजन पाने वा भैतिवा अधिकार 
उसे नही है, वयोकि परिश्रम न करने से भूमि से अन्न नही पैदा हो सवता । 
इसी कारण भूमि पाने का अधिकार तभी विसी व्यक्ति को मिल सकता हैं, 
जब वह अपने हाथो से खेती करने को तैयार हो । अन्यथा उसे अपने इस अधिकार 
बा दावा करने वा सैतिक अधिकार नही है । 


भूमि की यह भूख मिटेगी दँसे ? साथारणत छोग ऐसा सोचते है वि 
कक बना पा आय पक न ना पनचना- की यान थी स्यम्रित के आधार पर रचना को वात अभी स्था| 
रंसी जाये। भूमि का शीघ्रातिश्ीक्ष पुतवितरण होना आवश्यक है बौर यह 
कार्मून के द्वारा ही सम्भव है। ऐसा सोचने का कारण यह है विः स्वाधीनता- 
प्राप्ति के बाद इस देश वे' निवासी बहुत अधिक शासव्राभिमुत्ती हो गये है। 
किन्तु, पूरी तरह विचार करने से यह बात स्पप्ट हो जायगी कि देश वी थभी 
जो अवस्था है, उसमे बानून के द्वारा मूमि-समस्या वा उचित समाधान सम्भव 
नही है। कुछ छोग ऐसा भी सोचते है कि वेवछ हिंसा के द्वारा ही ममि-समस्या 
का समाधान श्षीघ्र सम्भव हो सकता है। पूरी तरह से विचार बरने पर यह भी 
स्पप्ट हो जायगा कि इस देश की वर्तमान अवस्था में यह भी सम्भव नही है । शाति 
और प्रेम का ही एव मार्ग ऐसा है, जिसके द्वारा इस देश बी भूमि-समस्या वा 
उचित और सतोपजनक समाघान हो सकेगा। शाति और प्रेम के सार्य से भूमि 
ही छुपा घात बरने ये लिए भदान-यत्न एक मीरिस्थयापी पयत्न_ है। सब क्षुपा शात वरने के छिए भूदानः अयत्न है। सबने 
हूंदय में भगवान्‌ विराजमान है। मनुप्य के हृदय में प्रतिष्ठित उसी भगवान्‌ 
के सामने प्रेमधूर्ण आवुछ निवेदन है---भूदान-मज्न | “भूमि पर सवबा समात 
आस िय पनिवार न तो सोम है। इस अधिवार से बचत हूँ. .ये आज धूल में पटे है-- 
हारा बने हैं। वे मूस वी ज्वाछा में जल रहे हैं। उसके जीविकोपार्जन का 
और कोई साधन नही है। उनका यह अधिवार उन्हें वापस दो। उनकी प्राप्य 
भूमि उन्हें छौटा दो) भूमि का मालिय भगवान्‌ है। भूमि सवयी माता है। 
सब लोग भूमि वी सन्‍्तान है। विन्तु तुम अपने को भूमि वा सारिय' सानते हो । 





भूदान-यज्ञ को सफलता में आशंका ७ 


माता को तुमने दास्ती बचा रसा है। आज इसी अन्याय वा प्रतिवार करने का 
दिन आया है। भूमि पर माहक्यित की समाप्ति की दीज़ा ग्रहण करो। 
सन्तान भूमि:साता की गोद से हटा दी गयी है। माता के उत्तप्त दीर्घ इवास 
एवं बचित सतान बे' उप्ण अध्लुजल ने देश के जलवायु को उत्तप्त बना दिया है। 
फोई शाति नही पा रहा है । माँ को वचित सतान दे! पास छौटते दो । आति 
लौट आयगी । घतो छोगो दए बल्याण होगा, गदीयो का बल्याण होगा और 

देश का भी कल्याण होगा। मनुष्य के अन्तर में स्थित सुप्त भगवान्‌ | सुम आज 
जायो, तुम प्रसन्न होमो। जाने अथवा अनजातें युग-थुग से भूमिहीन दरिद्रो 
के साथ जो अन्याय होता आया है, भाज उसवा प्रतिकार होने दो। आज बेचित 
लोगो का भगवान्‌ जाय गया है ।" 


भूदान-यज्ञ की सफलता में आशंका 


इस आवेदन पर क्या छोग त्याग वर देगे २ जिस ससार मैं मनुष्य पाँच 
कद्ठा भूमि भी दूसरे को यो ही नहीं देता, पाँच कटठठा भूमि ने लिए भी जहाँ 
लोग मार-काट करते हँ--हाईकोर्ट और सुप्रीम कोर्ट तक लड़ते हूँ, वहाँ 
बया मतुष्य ऐसे आवेदन पर स्वेच्छा से त्याग करेगा ? भारत में खेती-योग्य 
मूमि ३० करोड एकड है। इसका पप्ठाज, जर्थात पाँच करोड एकड भूमि यदि 
आज जिनके हाथ में है, उनके हाथ से भूमिहीन छोगा के हाथ में आ जाय, तो 
भूमिन्समस्था का समादान ही सकता है। इतनी वडी समस्या वा समाधान 
कैसे सम्भव है? 

गत १९५२ ईसवी के मई मास में २४ परगने के डायमड हारबर के निकट- 
बर्ती हटूगज नामक ग्राम में पश्चिम बगल भूदान-यज्ञ सम्मेलन का आयोजन कर 
उस राज्य में भूदान-यज्ञ आादोलन आरम्भ क्या गया ! उसके वाद ही भूदान- 
यज्ञ का प्रचार और भूदान-सम्रह करने के लिए लेखक ने डायमण्ड हारवर महक्भे 
में ग्राम ग्राम का पैदल असण किया । एक दिन सथ्या समय एक गाँव में भूदान- 
यज्ञ वे! सम्बन्ध मे भापण करते समय उस इलाके के कुछ विशिप्ट व्यक्तियों ने 
छेखक से कहा दिसिये, इस आादोलन में पायरपन ने: सिवा और कुछ चही है । 
जमीन पाने के लिए कातून वतना जरूरी है-अत्यका वलभ्रयोग करके भूमि छेवी 
होगो। भाँगने मात्र से लोग स्वेच्छा से भूमि दे देंगे, ऐसी जाशा करता पागल- 


च्द भूदान : कया और क्यो ? 


पन छोडवर और क्या हो सवता है? विश्ेयाजी पायछ है और उनवे पीछे 
आप कुछ पागल छोग जुट गये हैं। हमारे शास्त्रों ने, हमारे महाभारत ने 
यह शिक्षा दी है कि बिना छडाई किये कोई विसीकों जमीन मही देता- 
शातिपूर्वक कोई भूमि नही छोडता ।” छेफव ने उत्तर में उन छोगो से वहा था « 
[वक्त महाभारत से मैने इसके विपरीत शिक्षा अहण वी है। पाण्डवों की 
चाल भूमि कौरवो ने नही छौटायी। थाति के रास्ते सूई की नोक ये 

भी भूमि नही दी । लडाई हुई। तत्कालीन भारतवर्ष वे' सभी राजाओं 
ने कौरवो अथवा पाण्डवों का पद्षा ग्रहण क्या। प्राय सभी कौरव मारे गये, 
पाण्डवों की भी अवस्था प्राय" यही हुई । कुछ में दीएक जलाने व्थयक केवल 
थोडे से लोग वच रहे। इतना मर्मान्तफ परिणाम मिकक्‍्लछा। इस सम्बन्ध में 
महाभारत यदि कोई शिक्षा देता है, तो यही वि जो भूमि जिसे मिलनी हो, 
उसे बह दे देनी चाहिए, अन्यथा सुर्वृताश अनिवार्य और अवश्यम्भावी है!” «* 

किन्तु, फिर भी मन से सशय दूर नही होता। ऐसा कहा जाता है कि 
इतिहास में ऐसा कोई उदाहरण उपलब्ध ही है। जो बात वभी अतीत में नही 
हुई, वह अब कैसे सम्भव होगी ?--इस तरह की अ(पत्ति या आशका वा कोई 
कारण नही है। इतिहास मे कौन विषय स्थान पाता है ? जो बात कभी नहीं 
हुई वह सम्भव होने पर इतिहास में स्थान प्राप्त करती है। जो' बात हुई है 
या द्वीती है, वह तो इतिहास नही है। फ्रासीसी विप्लव होने से पूर्व इतिहास में 
वया उसकी कोई मिसाल थी ? बिना शस्त्र के छडाई करके भारत ने स्वाधीनता 
प्राप्त की---इससे पूर्व इतिहास में क्या ऐसी कोई घटना घटी थी ? इसलिए 
यह आश्यका निराघार है। फिर भी मन पूर्णत सशयमुक्त नही होता। भूदान- 
यज्ञ आदोलन की उत्पत्ति, विकास और आज तक के फल्ल का अध्ययन करने और 
भदान-यज्ञ में मिहित भाव-घारा को हृदयगम करने पर यह सशय' दूर होगा, 
ऐसी आजा है। 


यह विनोबा कोन हे ? 
भूदात-यज्ञ ये स॒प्टा और प्रवत्तक हैं आचाय विनोबा भावे! कौन 


हैं यह विनोवा ? वे आजीवन सेवात्रती सन्‍्यासी हैँ. महात्मा गांधी वे वड़े 
अनुयायी है. गावी-मत्र के श्रेष्ठाम घारक और वाहव हैं। उन्हें महात्मा ग्राधी 


यह दिनोवा कौन है ? रे 


का आध्यात्मिक उत्तराधिकारी कहा जाता है। वहो उत्तराधिकारी योग्य 
उत्तराधिकारी होता है, जी अपने पूवेजो से भराप्त सम्पत्ति में वृद्धि करता है 
और वही शिष्य योग्य शिष्य होता है, जो गुरु को छोडकर भी चर सकता है। 
इस अर्थ में विनोबा महात्मा गाघी के योग्य आध्यात्मिक उत्तराधिकारी बौर 
शिष्य हूँ। वे आज के युग-पुरुष हैं । स्वाधीनताओप्ति के बाद भारत में 
रामराज्य या सर्वोदिय' की प्रतिप्ठापना महात्मा गायों का लक्ष्य था। किन्तु, 
स्वायीनता प्राप्ति के कुछ ही दिनो वाद वे इस सथार से चले गये। उसके 
स्वप्म को पूरा कर सकने योग्य कोई महापुरुष छस समय दिखाई नही पडता था। 
अतएव देश हताशा वेः अन्बफ्ार से आच्छक्ष हो गया था। विनोबा बहुत 
दिनो से एकाल्त-साथना मे छीन थे । उस एकान्तवास को त्पाग कर विनोवा 
बाहर बाग और कुछ दिनों के अन्दर ही उनकी आलोक-छटा से दिक्‌-दियन्त 
उद्भासित हो उठा | कुछ ही दियो के जन्दर देश के ग्राम-आरम, नगर-तगर में 
एक नवोत जाग्रति आयी । आज सारा भारत आशामरी दृष्टि से उनकी 
ओर दस रहा है। इस समय सारा ससार शाति-पिपासु है। इसोलिए ससार के 
अन्यप्य देश भो अतोव उत्कष्ठा के साथ उनके मुख से निकली हुई दाति की 
वाणी सुन रहे है--डीक उसी प्रकार, जिस प्रकार ध्यासा प्यारा चुझावे के लए 
पानी प्रहण करता है। सम्‌ १९४० ईसवी में श्री महादेव देसाई ने विनोवा के 
सम्बन्ध मे लिखा था “लोग आज नही, कुछ वर्ष वाद विचोवा का प्रमाव समझ 
पार्येग ।” उनकी यह भविष्यवाणी सफल सिद्ध हुई है। 
महाराष्ट्र के ( वम्वई भ्रदेश-अन्तर्गत ) कोछावा जिला के गायोदा ग्राम 
में सन्‌ १८९७ के ११ छित्तम्वर को ब्राह्मण-कुल में विवोवा का जन्म हुआ। 
उनके पिता का नाम नरहरि भावे एव माता का नाम रुक्मिणी देवी अथवा 
रखुमाई था। उनके पितामह थे झम्मुराव भावे। 
वितोवा के पितामह इाम्भुराव उदार, धर्म-परायण और तेजस्वी पुरुष 
थे। उस समय भी वे छुआछूत नहीं मानते थे। साम्प्रदायिक्‍ता से वे दुर थे । 
किसीकी निन्‍्दा की परवाह ने कर एक बार उन्होंने एक मुसतमात सयीततज्ञ 
को पाटेश्वर मदिर में के छाकर भजन सुता था। वे चान्दायण द्वत का पालन 
बस्ते थे! यह बहुत कठिन ब्रत होता है। दाम्मुराब के तीन पुत्र थे--- 
नरहारि, गोपलराब और गोविन्द बडे पुत्र नरहारि बुद्धिमान और सहत्त्वा- 


१० भूरान + यया भौर बयो ? 


पक्षी थे। उन्होने यॉलेज थी पठाई छोडकर, बुनाई या बाग सीएयर बडौदा 
में एवं बारयाने में पाम बरना आरम्भ पर दिया था। 
नरहरि के प्रथम पुत्र हैँ विनोगा। विनोगा वा ,पूरा नाम विवायतर 
नरहरि भावे है। घर में उन्हे छोग विन्या! मटवर पुरास्ते थे। महात्मा 
गाधी वे आश्रम में थाने पर उन्हें गाथीजी रे 'विनोवा' नाम मिएा। विनोवा 
मे तीन भाई है--वाख्टृप्ण, घ्वियाजी और दत्तागेय। विनोयानी गे! एक 
और भाई पैदा हुए थे, किस्तु बचपन में ही उनमे मृत्यु हों. गयी थी । उनके 
एक वहन भी थी, जिनवा वाप्त 'शान्ता' था। बचपन में ही छोटे भाई दत्तानेय 
यी मृत्यु हो गयी । वियाह ये छुछ वर्षों वे बाद ही बहन पी भी मृत्यु हो 
ग्थी। गाषीजी फे यावरमती आश्रम में भरती होने थे वाद विनोतरा बे दोनो 
भाई बाल्उप्ण और शिवाजी ने भी अपने बड़े भाई वा पदावुसरण विया और 
यही चछे गये तथा उन्होंने आभ्रम के कार्य में जीवनोत्सगे कर दिया । बाएएउप्ण 
( बालकोवा ) अभी महात्मा ग्राधी द्वारा स्थापित उपछियाचन प्राकृतिक 
चिक्त्साछय कय कार्मेभार प्रहण किये हुए है। शिवाजी विख्यात भाषा- 
शास्त्री और सतन-साहित्य वे प्रगाद पडित हैं। भारत के क्विपि-सशायत मे 
काम में वे शगे है 
विनोंवा का वचपन पहाडो से घिरे हुए गायोदा ग्राम में वीता । पितामह 

की धर्मनिष्ठा, भवित भाष एंव तेजस्थिता वी बितोबा ये सुकुमार हृदप पर 
गम्भीर छाप पडी । उनकी माता बहुत घमपरायणा और भव्तिमती महिला 
थी। उनवा हृदय विशाक्ू और उदार था। माता ही विनोबा की सर्वश्रेष्ठ 
गुरु थी। उन्होने अपनी माता से बहुत-कुछ पाया है। माँ शोई गहता नहीं 
पहनती थी । कितेना भी जाडा हो, वे बडे तडबे उठकर ठडे जल से स्तान 
करती थी) अपने पिता से सीखे हुए बहुत्त-से मराठी भजत उन्हें याद ये । 
भोजत बनाते समय भी वे भजन गुतगुनाती रहती थी । भजनों में कभी-क्मी 
बे इतनी निगरसन हो जाती थी वि तरकारी मे दो बार वसक डाला या एवं बार 
भी नही, इसका भी उन्हें खयारू वही रहता था। पुत्र विनोबा भी तर्मय 
होकर माँ वा भजन सुनते थे । धर्म-भाव के विकास वे छिए माँ विनोवा को 
>साधु-सतो की क्हानिर्यां सुनाती थी। इसीसे विनोवा के सन मैं घ्॒म-प्रत्थो वा 
चारायण करने की उत्तठ्य जगी। माँ वे! निर्देशनुसार विवोवा को भोजन 


मह्‌'विनोवा कौन हे ? ११ 


करने के पहले घुलसी के वृक्ष में जल चढएइए पडता था और इस प्रकार माँ 
पुत्र को यह सिसादी थी कि दूसरो को खिलाये बिना स्वय नहीं खाना चाहिए- 
यहाँ तक कि पेडो को भी खिलाये बिना नही साता चाहिए माई पुत्र को 
साथ केकर शिव-सन्दिर जाती और शिव-मस्तक पर किये जानेवाले जलूभिपेक 
को दिल्लाकर समझाती कि वूँद-वूँद करके जो जभिषेक हो रहा है, वही साधना 
का झूप है। एक वाल्टी पानी एक साथ ही उडेल देने से अभिषेक या साधना 
नही होती । बहुत छोटी उम्र से ही भोजन-सुख के प्रति विनोबा वीतरागर थे । 
माँ भी उन्हें सिखाती कि किसी चीज के प्रति और चाहिए” की आकाक्षा 
रखने से सुख नही मिलत्ता। सबम से ही असली सुख भ्राप्त होता है। माँ ने 
एक बार आम सरीदकर खाने के लिए पुत्र को पैसे दिये, किन्तु विनोवा आम 
खाने की वात ही भूछ गये और दूसरे दिन उन्होने पैसे माँ को छौटा दिये । उनकी 
माँ उदार और समदर्शी थी । उनके घर एक अन्चे सज्जन आश्ित थे। विनोबा 
आदि उन्हे 'अधा चाचा” कहकर पुकारते थे। उत्तकी माँ उन सज्जन बे प्रति 
ऐसा व्यवहार करती थी कि उतके जीवन-काछ तक विनोवा आदि यह्‌ नहीं समझ 
पाये बिः के परिवार के रादस्य न होकर बाहरी आदमी थे। “अधे चाचा की 
मृत्यु के बाद जब लोगो ने अश्नौच-पालन नही किया, तब उन लोगो ने माँ से 
पूछा और यह्‌ जान पाये कि वे सज्जन इस परिवार के सदस्य नहीं थे। 
माँ का स्वभाव सचमुच सेविका-जैसा था। किसी पडोसी के बीमार 
पड जानें पर वह उसके घर जाकर भोजन आदि बता आती | एक दिन अपने 
घर भोजन बना चुके के बाद एक पडोसी के यहाँ भोजन बनाने के लिए चलने 
लगी, तो विनोबा के मन में यह सन्देहू हुआ कि माँ के मन में स्वाथंपरता तो 
नही है। किन्तु, माँ से पूछनें पर उनकी समझ में यह वात आयी कि माँ के 
मन में स्वार्थ नही, वरन्‌ परमार्य था। उनकी स्रमझ में यह बात आ गयी 
कि अपने घर भोजन बनाने के बाद वे दूसरे के घर भोजन बनाये क्यो जा रही 
शी, पहले क्यो नहीं गयी ? वात दरअसल यह थी कि देर से भोजन बनने पर 
पड़ोसी को गरम भोजन भिलेया, इसी सयाल से वे बाद में वहाँ जा रही थो । 
चर पर सब, स्वस्थ भिक्षुक आने पर भी थे उसे निराक्ष नहीं करती भी १ 
किन्तु, विनोवा का वहना था कि कार्य-सक्षम, सवछ और स्वस्थ भिशुक को « 
फिक्षा देना अन्याय करना है, आलूम्य को प्रथ्य देना है। एक दिन विनोबा ने. * 


श्र भूदान : वया और पयों ? 


अपनी माँ से यह बात कही, किन्तु इसका जो उत्तर माँ ने उन्हें दिया, उसका 
खड़न करने की शबित विनोबा में नहीं थी और आज तक नही है। उन्होने 
कहा : द्वार पर जो भिक्षा माँगने आता है, वह भिक्षुक नहीं है, वह तो 
साक्षात्‌ भगवान्‌ है। भगवान्‌ को क्या कुपात्र समझना चाहिए?” माँ के 
यही सब महातु आचरण देखकर विनोवा के तरुण मन में समभाव और भवित 
के बीज प्रस्फुटित हुए। 

घर्मग्रन्य पढने के प्रभाव और माँ ये सरल, सहज, परिशुद्ध जीवन के 
घनिष्ठतम साहचर्य ने विनोवा के तरण मन को साधना की ओर आक्रप्ट क्या। 
शने शर्ने. विनोवा ने कठिन जीवन बिताना आरम्भ कर दिया। यह देखकर 
माँ ने एक दिन उनसे वहा : “विन्या, मृहस्थाश्रम-धर्म का ठीक से पालन करने 
पर एक पीढ़ी का उद्धार होता है, किन्तु, उत्तम ब्रह्मचर्य का पाछन करने से 
सात पीढियो का उद्धार होता है।” इस भ्रकार माँ ने पुत्र का मन ब्रह्मचर्य- 
पालन करने की ओर आहृष्ट किया था । उस समय वियोबा की आयु बेवल दस 
वर्ष की थी। उससे पूर्व रामदास स्वामी की दासवोधघ' नामक पुस्तक पढ़कर 
भी उनका मन ब्रह्मचय की ओर आकपित हुआ था। माता का आश्ीर्वादे 
पाकर दस वर्ष के बालक ने आजीवन ब्रह्मचर्य व्रत का पाछन करने का सकल्प 
ले लिया। 


ऐसे पितामह ! ऐसी माता ! अपने साथ वैराग्य और संन्यासंग्रवृत्ति 
लेकर जन्म ग्रहण करनेवाले छोम ऐसे ही कुछो में जन्म लेते है! 

सन्‌ १९०५ में ११ वर्ष की आयु में विनोवा माँ के साथ अपने पिता के 
कर्मस्थल बंडौदा चले आये और विद्याल्य में पढ़ना आरम्भ क्या । विनोबा 
कुशाग्रवुद्धि थे । उनकी स्मरणशबित भी असाधारण थी । उन्होने स्वय 
एक स्थान पर कहा है कि एक समय था, जब उन्हें २०-२५ हजार इलोव' कठस्थ 
थे । बचपन से ही वे बडे अध्ययनशील थे । विनोवा ने १३-१४ वर्ष कौ उम्र में ही 
बड़ौदा सेन्ट्रल छाइग्रेरी की सभी पुस्तकें पढ डाली थी) यह वितने आश्चर्य वी घात 
है, वयोकि उतर दिनो बड़ौदा सेन्द्रढ छाइज्ेरी देश के! सबसे अच्छे पुस्तवाछयों 
में से एक थी। जब छाइब्रेरी में वोई पुस्तक पढ़ने को बाकी नहीं रही, तो 
“उन्होंने अपने साथियों के सहयोग से “विद्यार्थी मडल” नामव एक अध्ययन- 
सस्था की स्थापना की। कहानहाँ से व्यवार १६०० पुस्तकें एकत्र की गयी । 


यह जियोबा कौन हैं ? श्इ्‌ 


अडल की प्रत्येक पुस्तक अपने विषय की सर्वोत्तम पुस्तक थी। विनोवा को घूमने 
बा बडा शौक था! ५-७ मौछ घूसना उन्हें कुछ माझूम ही नही पडता! किसी- 
किसी दिन १२ यजे दिल में उन्हें टहलने वा शौक पैदा होता। साथी कोग 
मुश्किल में पड जाते। फिर भो वे गये बिना नही रहते । विनोबा को भाषण 
देने की शवित असाधारण थी। जब वेबोलना शुरू करते, तो धाराअवाह 
यओलते जाते। आम रास्ते पर खडे होकर साथियों के साथ वाद-विवाद करने के 
जम में वे बोलने लगते तो भारी भीड एकत्र हो जाती ] 
बिनोवा स्कूल में धदा प्रयम स्थान पाते। मराठी भाषा में वे बचपन से 
ही धद्दितीय थे। सस्कृत भाषा में भी वे असाधारण रुप से दक्ष थे, किन्सु 
पहले पिता के जदिश पर उन्हें सस्झत छोडकर फारसी पढनी पडी। मैद्रि- 
युलेशन परीक्षा में प्रथम स्थान पाना उनके छिए कोई यठिन बात नही थी। 
किन्तु, इसवे' लिए उन्होने बोई चेप्टा नही की, क्योकि उनका सन दूसरी ओर 
झूगा था। १९१४ ईसवी में मेट्रिवु लेशन परीक्षा पास कर दे कॉलेज में मर्ती हुए । 
गणित उनका सबसे प्रिय विषय था। गणित में उनकी असाधारण दक्षता का 
छोहा राम्पू्ण छात्र-सगुदाम मानता था। किन्तु, साधारण शिक्षा और यतानुगति 
जीवनन्यात्रा से उन्हें प्रेम मही था। स्कूल में पढने पे समय भी थे यठोर जीवन 
दितता रहे थे १ वे चटाई पर सोते लौर तकिपे का उपपोष घही परते थ। कॉलिज- 
जीवन भी थैसा ही रहा। स्वूल में पढ़ते समप ही उसने मन में राष्ट्रीम चेतना 
जगो थो। बह जमाना स्पदेशी आदोरन और बग-भग वा था। बर्पेरेज में पढते 
समय उनवा मन बंगाल वे क्रातियादी दल ये बा्यबलापों दे प्रति विशेष रूप से 


श्ड भूवाल : कया और थयों ? 


इसकी मगता में बेब जाऊँ। इमीफिए भविष्य फी सम्भावना रामाप्त बर दना 
ही अच्छा है।” थे कैसे दृदपतित थे, यह इस बात से प्र/ट हौ जाता है। 
इन्टरमीडियेट की परीक्षा देने के छिए ये बम्दई ये िए रवाना हुए । यह रान्‌ 
१९१५ को बात है। उस समय उनकी आयु १९ वर्य थी। विन्सु, बम्बई ने 
जाकर ये काशी चऐे आये और रास्ते से ही घर पत्र भेजकर यूचित बर दिया 
कि उन्होंने घर-बार त्याग दिया है। 
बाप्ची आकर उन्होने अच्छी तरह सस्टत गा अध्ययन आरम्भ किया 
और याश्षी की प्रस्यात म्यूर रोन्ट्ऱ झाइ्रेरी में वे धर्मप्रन्यो के गम्भीरतापूर्यक 
अध्ययन में सलग्न हुए। धर्मप्रन्यो के स्थाध्याय ये! साथ-शाथ उन्होने आसन, 
प्राणायाम आदि भी आरम्भ वर दिया | दो पटे एक छात्र फो पढाय'र वे महीने 
में दो रुपये कमाते और उसीमे जीवनयापन करते | वे तीन दिन में एक दिन 
पाते और उनका भोजन होता--दही और दावारकंद | दो उद्देश्यो से प्रेरित 
होकर उन्होने गृहत्याग किया था--एक प्रह्म और दूसरा क्राति । ऋाति 
के लिए उनका छदय था वगाछ और ब्रह्म के लिए हिमालय। वाशी में 
उन्हें बगाछ के क्रातिबारियो को पता चका। किन्तु, उनके साथ बातचीत 
करके थे सतुप्ट नहीं हुए। उसो समय वे वाशी से हिमालय भी गये थे 
और घहाँ दे अलौबिक सौद्दर्य को देसकर मुग्ध हो गये थे । 
सन्‌ १९१६ ईसवी। हिन्दू विश्वविद्यालय वे” उद्धाठन-समारोह के 
उपलक्ष्य में महात्मा गाधी काशी आये थे ओर उस समारोह में उन्होने एक 
बहुत ही पमरावज्ञाली भाषण किया था) थखबारों भें उसे पढकर अन्य छोगो 
की ही भाँति विनोवा भी बहुत प्रभावित हुए। उन्होंने ग्राधीजी से मुलाबात' 
की और बाद में पत्र लिखकर उस सम्बन्ध में उनसे कई बातें जाननी चाही। 
गांधीजी ने एक पत्र के उत्तर मे सामने बातचीत बरने के लिए विनोवा को 
आश्रम में आमत्रित किया । उस्त समय तक महात्मा गाधी का आश्रम सावरमती 
नही गया.था। आश्रम अहमदाबाद के कोचरब मुहल्ले में था। विनोवा ने 
वहाँ जाकर महात्मा गाघी से भेट की। 
आश्रम की सहज सरल जीवन-यात्रा, कथनी और बरनी में अभेद, देश- 
भक्ति एवं त्याग-तपस्था का जीवन देखवार विनोबा विद्येप रूप से प्रभावित 
हुए | जिन दो वातो--याति और आध्यात्मिकता--को छेकर उन्होंने 


१६ भूदान : पया और पर्यों ? 


सन्‌ १९१८ में बडढौदा में इन्पदुएजा वी बीमारी राक्रामय' रूप से 
फैठी। इस बीमारी में विश्ेवा बी माँ या स्वरंवास हुआ। माँ मृत्युझय्या पर 
पड़ी थी। सबर पावर विनोवा आश्रम से चलयर माँ मी मृत्युशस्या थे पास 
था सड़े हुए। मृत्युशय्या पर परी होगे भौर बहुत दिन बाद प्रिय पुत्र से अग्तिम 
मिलन होने थे! बावजूद माँ ने यहा था ३ “बामलाज छोडपर क्यों घढे 
आमे ?” घन्य हूँ ऐसी माता ! माँ या स्वर्गंबास हुआ। थिनोवा इमशान के 
ब्राद्मणों द्वारा माँ ये मुस में अग्निश्रिया पराने ये लिए राजी न हुए। ये माँ 
थी दायशयात्रा में भी नहीं गये, माँ फी आत्गा थी दान्ति वे! छिए थे गीता- 
उपनिषद्‌ वा पाठ परते रहे। 
सन्‌ १९२१ में सेठ जमनालाल बजाज दे! अनुरोध पर मटात्मा गावी 
ने घिनोवा के वर्षा में सत्याग्रह आश्रम वी स्थापना मे लिए भेजा। पहले 
से ही जमनाछाछजी सावरमती आश्रम में आते-जाते थे। उनकी तीत्र इच्छा 
थी कि महात्मा गावी वर्धा में आबार आश्रम वी स्थापना यरें। उनकी यह 
इच्छा पूरी नदी हुई, विन्‍्तु विनोवा वो पावर थे धन्य हुए। धिनोया ने वहाँ 
पाश्षम की स्थापना वी। सथ से वर्षा के राभी सगठनमूछब बरार्य विनोवा 
फ्री देखरेस में पूरे बिये जाने छगे। रावरमती आश्रम में वे एव मौन साधक 
के रूप में थे। वर्षा में आपर ये आश्रम-सचाठव बने) आश्रम या उद्देश्य 
था जीवन-पर्यन्त अटिसाब्रती देशसेवकों वी सृष्टि 4रना। इसलिए आश्रम- 
वासियों के क्षारीरिव, मानसिव और आध्यात्मिव थिवास वी शिक्षा देना 
जरूरी था। बिनोवा ने खूब सोच-विचार वे बाद आश्रमवासियों के एवादश 
व्रत निश्चित विये और उन्हें इछोब-रूप दिया। आश्रम वी प्रात बौलीन 
एवं सायवाझीन प्रार्थनाओ में उन इछोकों का पाठ होने छगा कौर इस 
प्रकार आश्रमवासियों के चरिव-गठत का प्रयत्व चलने रूगा। ये एकादश 
ब्रत है. सत्य, अहिंसा, अस्तेय, ब्रह्मचर्य, असग्रह, शारीरिक श्रम, अस्वाद, 
अभय, सर्व धर्म समभाव, स्वदेशी और अस्पृश्यवा-निवारण | 
वर्षा में जमनाछालजी और उनके परिवार के सभी छोगो के साथ 
बिनोया रा अत्यन्त आन्तरिक और घनिष्ठ सम्पर्क स्थापित हो गया। जमया- 
छाल्‍ूजी ने उन्हें अपना आध्यात्मिस युद मान छिया। विनोवा के आव्यात्मिक 
और नंतिक प्रभाव से जमनसाछाछजी का जीवन उत्तरोत्तर त्यागमय होने 
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छूगा। जमनालालजी ये पुय वमणनयन और पुत्री मदाऊुसा की शिक्षा ना 
भार विनोवा ने अपने हाथ में के छिया। इस समय की एक घटना विनोवा 
के उच्च हृदय का परिचय देती है। विनोबा अपने नाम आनेवाले सभी पत्रो को 
पढ़कर रख देते थे, और जब बहुत सारे पत्र एक्न हो जाते थे, तव एक दिन 
बैठपर उत्तर छिख देते थे और उन पन्नों को फाडकर फंक देते थे। एक 
दिन उन्होंने एक पत्र पाया, उसे पढा और फाडकर फेंक दिया। इससे कमल- 
सयन' विस्मित हुए! उन्होने पत्र के ठुकडो को जोड़कर देखा। वह महात्मा 
गांधी का प्रन्‍्र था और उसमे ल्खि था : “तुमसे वढफर उच्च आत्मा मेरी 
जानकारी में नहीं है । बापू का इतना बडा अश्यसापत्र और उसकी यह्‌ 
अवस्या। कमतद्नयन से साहझ्चर्म विचोवा से पूछा “इसको आपने फाडकर 
फेक वयो दिया ?” विनोबा ने सहज साव से उत्तर दिया + “यह मेरे काप * 
नहीं आयगा, इसलिए फाडकर फेंक दिया ।” कमलनयन वोले : “यह तो 
सग्रह करने योग्य वस्तु थी ।” विनोवा मे पुन सहज भाव से उत्तर दिया 
"जो चीज मेरे काम नहीं आयगी, उसे क्यो भविष्य के छिए सेभारूकर 
रखूँ ? मह तो बापू की गहानता है कि उन्हाने मुझे ऐसा समझा है। भेरे 
दोपो को ती उन्होनें देखा नहीं है।” इन थोडी-सी वातो से ही विनोबा का 
चरित्र प्रयट हो जाता है। वितोबा कितने अत्तर्मख हैं गौर उतकी प्रकृति 
आध्यात्मिकता से कितनी सपद्ध है. यह उसका एक उदाहरण से कितनी समृद्ध है, यह उसका एक उदाहरण है। विनोबा 
कितन उच्च स्तर के अपरिय्रह्दी है, इसका एक दुष्टान्त यहाँ देवा अप्रासग्रिक 
न होगा। पहले वे पुस्तक पर अपना नाम लिख देते थे। बाद में उतके मन 
में यह बात आयी कि ' पुस्तक पर अपना नाम क्यो ल्खिँ ? पुस्तक तो सम्पत्ति 
है। पढ लेते के बाद पुस्तक को संग्रहीत रखता भी परिग्रह है। पुस्तक 
स्वय पढ छेने के बाद यदि कोई दूसरा व्यक्तित उसे पढ़ना चाहे, तो उसके 
प्रति कृतज्ञ हीना चाहिए।” उसी रामय से उन्होने पुस्तक पर नाम लिखने 
की ऊादत छोड दी। सन्‌ १९१८ में जब थे अपना सामान अपने पविर पर 
हेकर पदयात्रा करते ये, तब भो नयी पुस्तक लेना आवश्यक होने पर पुरानी 
पुस्तक दूसरों को देकर वे अपना बोझ हल्का कर छेते थे। 
सन्‌ १९२३ में विनोवाजी ने वर्चा-आश्रम छोड नागपुर जाकर झडा- 
सत्याग्रह से भाग लिया और बहाँ उन्हें कुछ महीने के कारावास को सजा 
० 
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मिली। जेल से बाहर आने पर सन्‌ १९१४ ये आरम्म में, महात्मा गाथी 
सेः निर्देश पर उन्होने बेरछ में भादयमनशत्यात्रद वा सेतृत्व किया। वराँ 
मे सनातनी प्राद्मण छोग मंदिरों वे जासपास के मार्गों पर भी हरिजनों को 
नही चलने देते भे। कुछ समय थे! सत्यायड थे! बाद सरागरी पक्ष और 
सनातनियों में हार स्व्रीयार मर छो। विनोवाजी पुन आश्रम में छौदबर 
मोन-माधना में छोन हो गये । बिनोगा ने सनू १९३० के नमक-गत्याग्रद 
में भाय लिया और दुर्घल दरीर रटने पर भी उन्होंने ताए मे! पेड गादने 
या वाम शुरू किया। रानु १९३२ थे' आन्दोलमस में उन्होंने घुछिया आदि 
स्थानों में भाषण किये, जिसवे बारण थे गिरफ्तार वर जेछ में टाल दिये 
गये। वे धुलिया जेल में थे और रोठ जमनाछाल बजाज, प्यारेखाल' आदि 
उनवे' साथ थे। जेल में थे छोग एफ साथ सूत यात्ते, गेहें पीयते और बैठफर 
विविध विपयो थी चर्चा बरते । जे भी आश्रम के रूप में परिणत हो गया 
था। धुछिया जेछ में विनोबाजी का सबसे बडा काम था--गीता पर 
प्रवचन | प्रति रचिवार को एवं अध्याय केः हिसाब से उन्होंने गीता वे १८ 
अध्यायो को अपूर्व व्यास्या की । वे ही प्रवचन आज 'गीता-प्रवचन' पुस्तत के 
रूप में सम्पूर्ण भारत मे विस्यात हैँ। उस समय विनोयाजी की आयु बैवछ 
३७ वर्ष की थी। इसी आयु में आध्यात्मिव साधना में वे क्तिने ऊँचे उठ 
गये थे, इस बात वा पता गीता-प्रवचन” का अध्ययन करने से छग जाता 
है। 'गीता-प्रवचन! का मूल मराठी भाषा से प्राय॑ सभी भारतीय भाषाओं 
मे अनुवाद हो चुवा हैं और इसकी वई छाखर प्रतियाँ विक चुवी है। गीता- 
प्रवचन! एक अपूर्वे ग्रन्य है। उसमें इन्होवे गीता बे” आधार पर पूर्ण जीवन- 
द्दोन की व्यारया को है। जो लोग इसका श्रद्धासहित अध्ययन बरेगे, उनवा 
जीवन निरद्चचित रूप से सेवा और त्याममय एवं ईश्वराभिमुखी हो जायगा। 
भूदान-यज्ञ आरम्भ होने के बीस वर्ष पूर्व ये प्रवचन किये गये थे। फिर भी 
उनका अध्ययन करने से भूदान-यज्ञ की भावधारा सहज ही हृदयगम होती 
है और उससे प्रेरणा मिलती है। * 
बाल्यकाल में, जब ब्रिनोवा गायोदा में थे, माता रविमणीदेवी को गीता 
पढने को तीत्र इच्छा हुई। गीता का मराठी पद्य या गद्य में जो भी अनुवाद 
उपलब्ध था, वह इतना कठिन था कि वे समझ ही नही पाती थी। तब उन्हाने 
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सहज सरल भाव से विनोवा से ग्रीता वा पदानुवाद कर देने को बहा) 
पुत्र पर माँ वा इतना अधिक विद्वास था। माँ के इस अथाध विश्वास ने 
ही बिनोबा को असीम शक्ति प्रदान की! जो हो, माँ के जीवन-ब्यछ में 
विनोवा उनकी यह इच्छा पूरी न कर सके। सन्‌ १९३२ में उन्होने गीता 
थे इलोको के अनुरूप छद में एक अपूर्वे समब्छोफी' मराठी अनुवाद किया। 
उन्होने उसे 'गीताई” नाम दिया। मराठी भाषा में 'आई दाब्द का अर्थ माँ 
है अर्थात गीताई/ का अर्य मीता-माँ? हुआ। गीता विनोचा के जीवन का 
एकक्‍्मान पथ्प्रदर्शक रही। उन्होने गीता की शिक्षा वे अनुसार अपने जीवन 
को यनाया है। इसोलिए गीता उनके लिए मातृ-स्वरूप है। विभांवा ने 
अपनी “विचारनोथी' में छिखा है 
“जब मैं गीता का अर्थ समझने रूगा तब माई नहीं रही। मुझे ऐसा 
लगा कि माँ मुझे गौता-माँ की गोद में सौपषकर चली गयी है। ग्रीता-माँ, 
जाज भी मे तेरे ही दूध से पल रहा हैं और भविष्य में भी तू ही मेरा आधार 
होकर रहेगी ।” गीताई” को महाराष्ट्र म दतनी लोकप्रियता मिलते है कि 
उरूफी छास्रो प्रतियाँ विक गयी है। 
भुक्तिया जेल में रहते समय ही विनोबाजी ने ग्राग-सघटन का काम करने 
का सकलल्‍प छिया। जेल से छूटने पर वे ग्रामआ्वाम मे घूस-घूमकर 
आ्रामवासियों को सूत-कताई सफाई आदि की शिक्षा देते रहे। वर्धा की 
संगनवाडी में पहले सत्याग्रह-आश्रम स्थापित हुआ था। तदुपरान्त चहु 
बजाजवाडी में सेठ जमतालाल वजाज के घास-बेंगछा' नामक मेगले मे 
ले जाया गया। बेंगे में आश्रम के उपयुक्त सारी व्यवस्था कर सकना सम्भव 
नहीं था। अतएुंव सन्‌ १९३३ के प्रथमार्ड में वर्धा से दो मीछ दूर नाल्‍वाडी 
को ग्राम-सघधटन के काम के' उपयुक्त समझकर वहाँ नया आश्रम बनाकर 
“आम-सेवा-सडरू! स्थापित किया सया और ग्राम-सेवा का काम व्यवस्थित 
रूप से शुरू हुआ | दो लाख को आबादीवाले वर्धा अचल को छह भागा में विभक्‍त 
कर हर भाग की जिम्मेदारी एक-एक आश्रमवासी को सौंपी गयी। ये 
कार्यकर्ता दो-दो सप्ताह के! अन्दर पर ग्रामो दा भ्रमण कर आश्रम में लौटते 
थे, बपने काम का विवरण देते थे ओर परस्पर विचार-विमर्श करते थे । 
चहाँ एक दिन ठहस्वर वे फिर ग्रामा को छौट जाते थे। सूत्त-बताई वे 
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सम्बन्ध में बिनोबा ने स्वय हो बाई प्रयार ये परीक्षण किये हैं। सूत बताई 
में वे सिद्दटस्त है। उन्होंने तवठी बातने की नवीन पद्धति या आविप्यार 
विया है। गूत-रताई यो अत्यधिया प्रचलित परने ये लिए उन्होंने तुनाई 
यो नयी पद्धति निवाछवर उरावा परीक्षण बिया और बह पद्धति सम्पूर्ण भारत 
में प्रचारित हो गयीं। ये अपने दी हाथ से ऊई या वीज निवालवार उसे घुनते। 
बपडा युनने वा भी वाम थे स्थय करते। प्रतिदिन आठ घंटे वे यह स्व वाम 
बरते। यूत कातने थे आयिए आधार वी प्रतिष्ठापसा वे' लिए उन्होंने ६ मारा 
तब सूत बातार उसवी आय से ही थपनी जीविया चटायी। इन सब बामों 
में उन्होंने इतनी दक्षता प्राप्त बी है, जितनी भारत में और वोई नही वर 
'सका है। सूत-बताई को मौह्व हस्तशित्प मानार उन्होंने इरा विषय में 
एव मौलिय पुस्तव भी णिखी हे। 
भावी जीवन में सर्वोदिय-ऋषि होनेवाला यह महापुरप शुरू से ही कसी 
धातु में ढला था, इसबा पता उसकी तरुणाई की एवं घटना से जगता है। 
यह १९२८ की बात है। उस समय थे वर्षा-आश्रम में थे! आम वा मौसम 
था। एय दिन ये बाजार से छह आये में एवं टोकरी छोटे देशी आम खरीद 
ल्‍्गये। दो दिन बाद जब वे पुन बाजार गये, तो आम बेचनेवाली उसी बुद्धा 
को उस दिन भी आम बेचते देखा। उस दिन बृद्धा ने दो आने में ही एक टोकरी 
आम देने चाहे। आज मुल्य इतना कम क्यों है, यह बिनोवा ने जानना चाहा! 
वृद्धा ने बहा “पिछले दिन आँधघी में काफी आम गिरे थे, परन्तु सरीदार 
पर्याप्त न होने के कारण दाम इतना कम रखना पडा है।” विनोवा ने बृद्धा 


से पूछा - “एक टोकरी आम के लिए उसी दिन की भाँति इस वार भी परिश्षम 


करना पडा था या नहीं?” वृद्धा ने कहा : “हाँ ।” तब उन्होंने कहा 
“तब मैं बम दाम में क्यो लूँ?” बहकर उन्होने एक करी आम लेकर छह 
आने पैसे दे दिये। 

सन्‌ १९३६ में महात्मा गाघी ने वर्धा के निकट सेवाग्राम-आश्रम वी 
स्थापना की। उसी समय ग्रामोद्योग-सघ की स्थापना हुई और खादी' वे 
अछावा दूसरे ग्रामोद्योगो के लिए प्रयत्न होने छगे | नाछवाडी-आश्रम में 
विभिन शिल्पों का काम शुरू हुआ। साबरमती-आश्रम वी महिला कार्य- 
का यो के वर्धी चले आने पर उन सोगो के छिए वहाँ एक महिलाशथ्रम की 


यह विनोबा कौन है ? श्१ 


भी स्थापना हुई। आश्रम का भार महात्मा गाधी ने विनोवा को सौंप दिया । 
विनोबा के सचालन-वाल में आश्रम ने आदातीत उन्नति की। सन्‌ १९३६ 
से १९४१ तक प्रत्येक वर्ष वर्घा जिले के कार्यकर्ताओं का सम्मेलन बुलाया 
जाता था। सम्मेलन में कई दिनो तक विभिन्ष सघटन-मूल्य' कार्यो के विषय 
में विचार-विमर्श कया जाता था। बिनोबाजी ने इसे खादी-याना' नाम 
दे रखा था। अन्य घर्मों के पति समश्ड्ा का भाव रखने के छिए उन्होने 
अरबी भाषा सीसी और इसी भाषा से छिसित कुरान-झटीफ'! वा गम्मीरता- 
पूर्वक अध्ययन किया। कुरान वे सम्बन्ध मे उनका ज्ञान अगाघ है। महात्मा 
साथी द्वारा चछायी गयी बुनियादी दिक्षा था नयी त्ाछीम सी व्यवस्था 
और सघवन में भी उन्होंने वडी सहायता पहुँचायी । क्रुप्ड-रोगियो की सेवा 
उनका बडा प्रिय काम है। उन्होने अपने एक कार्यकर्ता को इसी मार्य के 
फिए तैयार कर उसे तीन कुप्ठ-सेवाश्रमो का वाम सौंपा है । 
नालवाडी-थाश्रम मे अत्यधिक परिश्रम करने के कारण सन्‌ १९३८ 
में विनोबाजी का स्वास्थ्य बहुत ग्रिर यया। इससे महात्मा गाघी ने उद्विग्न 
होकर उन्हें किसी स्वास्थ्यवद्धक स्थान में जाकर स्वास्थ्य-छाम करने का 
परामझ दिया। किन्तु विनोवाजी ने बाहर जाना पसन्द नही किया। नाल- 
वाडी से ४ मील दूर पवनार नदी के कितारे जमनालालजी का एक बेंगला 
था। विवोबा ने वही आकर जाश्रम स्थापित कर रहना झुरू कर दिया। 
चहाँ पर घाम लदी और पवतार नदी का सगस हूँ और चूंकि बेंगला धाम नदी 
के उस पार या, उन्होने आश्रम का नाम रखा “परमधाम” | 
शत महायुद्ध के समय सच्‌ ३६९४० के वर्षात में महात्मा याभी ने इस 
उद्देश्य से व्यवितगत सत्याग्रह जान्दोलनल आरम्भ किया कि वोई भी व्यक्ति 
धन या जन से युद्ध में सहायता व पहुँचाये । उस सत्पराग्रह में महात्मा गराधी 
ने विनोवाजों को श्रयमर सत्याग्रही मनोनीव किया। सारे भारत ने इस 
यात को जाश्यर्यपूर्वक सुना और रुव से उतका नाम और सुवझ्य सर्वेन प्रचारित 
होने लगा। व्यक्तिगत सत्याग्रह के दिए उन्हें पहले तीन मास का काराबास- 
दड भिला, किन्छु जे से छूने पर उन्होंने पुन सत्वाग्रह कया और र्न्हें 
पुन कारावास-दड मिछा । इस अकार इस आन्दोलन के डेड वर्षो के अन्दर 
थे सीन वार गिरफ्तार हुए और तीन वार जेल गये । पु 


२२ भूदान; एया और ययो ? 


” शाप १९४२ मे भारत छोटा आन्दोटन वे समय अन्य मेताओं वी 
भाति विनोया भी 'परमधाम-लाश्रम से गिर्पवार बार अनात स्थान में ऐ 
जाकर रसे गये और आश्रम जब् वर लिया गया। एक वर्ष तवः थे मद्गारा 
के बेलोर जेड में रसे गये ये। तदुपरान्त ये भ्रध्यप्रदेश थे! सिवनी जेछ में 
रे गये। बेलोर जेल में रहते समय उन्होने सेलुगू, वन्नड, तमिछ, मल्याजम 
आदि भाषाएँ सीसी। विभिन्न भाषाओं थे! तुलनात्मव अध्ययन थी बात 
उनवे' मन में बचपन से ही थी। अतएयं जो भी भाषा थे सरल्तापुर्वव सौर 
सवत थे, सीस छेते थे। उन्हाने भारत की प्राय सभी प्रादेशिक भाषाएँ 
सी ली हैँ। इन प्रादेशिव भाषाओं में से बंगला पर उनवा अच्छा 
अधिकार है। 

नोआसाली को बीभत्स साम्प्रदायिक स्थिति को घान्त वरने के लिए 

जय महात्मा गायी वहाँ पदबयात्रा वरने घयें थे, तव विनोवाजी पवनार 
नदो थे त्तीर पर स्थित 'परमधाम” आश्रम में ग्राम-सैवा की राधना में शान्ति- 
पूर्ण लोन थे। वितने ही व्यवितया ने उनसे नोआखाली जाने वे लिए 
अनुरोध विया, विन्तु महात्मा गाथी वे आदेश के कारण वे आश्रम से बाहर 
एफ डग भी नहीं गये। उनवा श्वसछा-बोध इतना अधिक दृढ़ था। 

सन्‌ १९४८ की ३० जनवरी को महात्मा गाबी इस ससार से विदा 
हो गये। इसके डेढ महीने बाद सेवाग्राम में सम्पूर्ण भारत बे! ग्राधीवादी 
आदर्श में विश्वास रखनेवाछे बारयेकर्ताआ वा एक सम्मेलन हुआ। गाघीजी वे” 
“सत्रादग के स्वप्न को पूरा करने के लिए 'सर्वोदय-समाज” और 'सर्व-सेवा- 
सघ की स्थापना हुईं। गावीजी बे कार्यों का भारी बोझ विनोवाजी पर 
आ पडा। बहुत ही नम्नतापूर्वक उन्होने सव भार स्वीकार बर लिया और 
आशथम के एकतवास को छोडकर बाहरी दुनिया में आ गये। 

'हात्मा गाधी द्वारा इच्छित झान्ति-स्थापना का काम अब भी शेप था | 
शरणाथियो की समस्या एक बडी समस्या के रूप में ज्ञाकर खडी हो गयी! 
उहोने दिल्ली आकर शरणाथियो की सेया में अपने को लगा दिया। शिविर 
शिविर में जाकर उन्होने उन्हे आत्मनिर्भरता की शिक्षा देना आरम्भ किया। 
शिविर शिविर में चरसा चक्की आदि की स्थापना हुई। सेव छोगो की 
सझग्नस्था सबसे जटिल थी। मेव कहछाते हैं दिल्‍ली, आगरा आदि क्षोत्रो वे 


कांचन-मुक्तिन्योथ , र३ 
सुप्तछमान किसान। पाकिस्तान की स्थापता होने पर वे उत्साहित हो 
पाकिस्तान चछे गये थे, किन्तु वहाँ सुविधा न पाकर वे पुन. छौट आने को 
विवश हुए थे) इस बीच उनके घर-द्वार, जमीन-जायदाद आदि पर हिन्दू 
शरणार्थियों ने अधिकार जमा लिया था। विनोवाजी ने यह कठिन काम 
अपने हाथ में लिया और बहुत परिश्रम तथा प्रयत्नों के वाद वे मेव छोगों 
की कुछ जमीन लौटाने और छुछ बदकने की व्यवस्था करने में सफल हुए। 
झाम्प्रदायिक शान्ति-स्थापना के लिए उन्होंने बीकानेर, अजमेर, हैदराबाद 
आदि स्थानों का अमण किया और उनके सैंिक प्रभाव से उन स्थानों में 
झान्ति का वातावरण बना । 
इसके बाद वे पुनः 'पस्मधार्मा वाश्रम मे आकर एकान्त साधना में लीन 
हो गये ॥ उत्पादन के लिए श्रम और स्वावलम्ब्नन सवादय का मूलतत्व 
है। स्वयं अपने जीवन में इस आदर्श की स्थापना न कर केवल जन- 
साधारण को इसकी शिक्षा देने के लिए आगे बढ़ना एक विडम्बना-मात्र 
है। यह वात सोचकर विनोब्राजी और उनके आश्रम के साथी 'परमधाम' 
में 'काचन-मृवित-योग' के ब्रती बने । किन्तु, 'काचत-मुवित-्योग' है क्या ? 


काँचन-सुक्ति-योग 


अर्थ जौर ध्रम--यही दोनो दाब्ितयाँ सग्ार में बिशेष झूप से क्रिया- 
शील है। उत्पादक अम को छोडकर लोग आर्य पर अधिवाधिक निर्मर 
है, इसीलिए रासार में अधिक अनर्थ हो रहा है। पहले के समाज गे ऐसा एक 
समम और णवस्था थीं, जब सव छोग निविवाद रूप से स्वय उत्पादन करते 
थे भीर अपनी जरूरत की चीजें अपने श्रम से तैयार कर छेते थे ।_ उस समय 
कोई भी सर्वेथा निर्धत नही होता था, और न ही कोई बहुत्त अधिक घनवान्‌ 
होता था । सब छोय समान सम्पत्तिवाले भले न हो, पर अधिक बैपम्य नही 
था, हो भी नही सकता था। किन्तु बहुत छोगो के उत्पादक श्रम से हए. जाने 
के कारण ही घन का इतना वैपम्य पैदा हो गया है। सक्ट्ग्रस्त होने के 
कारण असहायावस्था का छाभ उठाकर मनुष्य अपने छाभ के लिए दूसरे 
व्यक्ति को नौकर रखने लूगा और उसके श्रम पर बाराम से जीवन बिताने 
लगा। इसी प्रकार उसके हाथ में भूमि भौर उत्पादन के झन्यान्य साथन, 


श्ड भूदान * दया और क्‍यों ? 


जैसे, उत्पादन वे यन्त्रादि जमा होने छगरे । इस प्रकार विपमता की क्रमश: 
वृद्धि होने छगी और अधिक व्यापक तथा गम्भीर रूप उसने धारण कर छिया। 
घन से दुसरो का श्रम खटीदते में मनुष्य सुविधा देखने छगा। घन वे द्वारा 
दूसरे के श्रम से अजित सामान की सरीद भी सुविधाजनक प्रतीत हुईं । इस 
प्रकार अर्थ धन-बैपम्य की सृष्टि और वृद्धि का प्रधान अस्त्र बने गया । इसरिए 
छोग्र श्रम से छुटकारा पाने के लिए अर्थ-सचय में जुट गये। आज ससार 
में कुछ लोगो के हाथ में, गैर उत्पादवों के हाथ मे, भूमि और उत्पादन के 
जो दूसरे साधन केन्द्रीभूत हो गये है, उसवा आधारभूत कारण यही है । इसी- 
लिए वर्तमान थुग से श्रम तथा श्रसिक की प्रतिष्ठा नप्ट हो गयो है और अर्थ 
को ग़रुत ढंग से अत्यधिष्र महत्त्व मिक्त गया है। उत्पादव श्रम को पुत्र 
उसका अति सम्मानपूर्णं स्थान न मिलने से धनी और गरीब की विषमता दूर नही 
होगी और सम्मान भाव से सब छोगो वा कल्याण भी सम्भव नहीं । विवोबाजी 
कहते है. “वर्तमान वियारत्रस्थ समाज व्यतस्था में प्रत्येष' पस्तु फा 
मूल्य पैसे से आऑका जाता है और इसलिए वस्तु का वास्तविव' मूल्य दिखाई 
नही पडता। कहा जाता है कि यहाँ की जमीन वा मूल्य अत्यधिक हो गया 
है, विन्तु जमीन की उदारता तो पूर्ववत्‌ ही बनी हुई है। परसा बक्सर 
के गजेटियर में पढा कि डेढ सौ वर्ष पूर्व वक्माँ एक घेर गेहें एक पैसे में बिकता 
था, आज वही एक सेर गेहूँ दस आने में मिछता है। विन्तु, पहले एक सेर 
गेहूँ से जितने लोगो का पेंट भरता था, आज भी उतने ही छोगो का पेट भरता 
है और उतनी ही पुष्टि मिलती है। आज पैसे के मायाजाल मे पडबर मरुभूमि 
को हमने जलाशय मान लिया है।” वे ओर भी कहते हूँ : “जनता वा हुदय 
शुद्ध है। जो कुछ गडबडी नजर आती है, वह सामराजिक अर्थ-व्यवस्था 
वी बुराइयों के वारण | उत्पादन और श्रम ये साथ पैसे का कोई निदिप्ट सम्पर्व' 
नही रह गया है। पैसा सवदा अपता रूप बदलता रहता है। कमी वह एक 
रुपया थन जाता है, कमी दो रुपये और वी चार रुपये। पैसा बदमाश 
और दुश्चरित्र है । उसीको हमने अपगा कारवारी बना लिया है। बदमाश 
दे प्रास ही हमने अपनी चाभी रुप दी है ।” इसलिए विनोबाजी ने कुछ 
दिन उपवास रखबर भगवान्‌ के नाम से सकत्प लिया कि वे अब पैसा ग्रहण 
सही वरेंये। अर्थेन्वजेन वा सवल्प छेपार विनोवाजी और उनवे साथी 


सर्वोदय-दर्शन और सर्वोदिय-समाज को स्थापना श्प्‌ 


परमधाम-आश्रम में झारीरिक श्रम के द्वारा अपनील्‍जरूसत को चीजों का 
उत्पादन बरते थे। वे आश्रम में साधिक राहायता स्वोवार नहीं करते थे | 
थदि कोई असश्त्रम की सहायता करना चाहता, तो सेब शारीरिक श्रम से 
सहायता वार सकता था। सर्मोदय के आदर्श की स्थापना ये छिए इस आदर्श 
का अनुसरण आवश्यक है। उच्होते इसीको 'फाचन-मुक्ति-्योग' नाम दियाँ 
है। सर्वेदिय-स्थापता के लिए काचन-मुक्तियोग” की साधना अपरिहाय है। 


सर्वोदिय-दर्शन और सर्वोदिय-समाज की स्थापना 


अहिंसा के पथ पर देश का स्वावीनता-आदोरून चल रहा था। स्वाघी- 
नता-प्राप्ति के बाद शोपणमुक्त, श्रेणीह्वीन अहिसक-समाज की स्थापना की 
कल्पना भी महात्मा भाधी ने उसी समय कर छी थी और इसके लिए उन्होने 
१८ सूत्नी एक कार्यक्रम तय किया था। स्वाघीनता-आदोलन के साय-माथ 
यह काम भी देश के विभिन्न भागो में न्यूनाधिक मात्रा में चछ रहा था। उक्त 
्च्व््विकिििख लीड 5, के 
रवनात्मक कार्य के १८ सून ये थे (१) हिन्दु-मुसलतिम या साम्प्रदायिक 
एकता की स्थापना, ( २ ) अस्पृश्यता-निवारण, (३ ) मादकद्धव्य-निपेष, 
(४ ) खादी, ( ५ ) अन्यात्य प्रामोद्योग, ( ६ ) ग्रामो की स्वास्थ्य-््यवस्था, 
(७) नयी बुनियादी तालीम, (८ ) औढद-शिक्षा, ( ९ ) महिलाओं का 
उद्धार, ( १० ) स्वास्थ्य-रक्षा सम्बन्धी शिक्षा, ( ११ ) राष्ट्र मापा-्रचार, 
(१२ ) मातृभाषा के पति श्रद्धानाव, ( १३) आधिक साम्य-प्रतिप्ठा के 
लिए चेष्टा, ( १४ ) काप्रेस-सघटन ( स्वाधीवता-युद्ध के लिए राष्ट्रीय राज- 
नीतिक सस्था, ( १५) किसान-सगठन, ( १६ ) मजदूरूसयठव, ( १७ ) 
छात्रन्‍्समठन और ( १८ ) कुप्छरोगी-सेवा ओर कुप्ठरोगअतिकार ! अवस्था 
ओर त्रमोजन के अतुसार इस तालिका में वृद्धि की जा सकती है। 
रस्किन के अग्नेजी ग्रथ “अनदु दिस लास्ट” का जो अनुवाद सहात्मा याघधी 
ने किया था, उसे उन्होने सर्वोदिय” याम दिया था उस अनुवाद को भूमिका मे 
उन्होने छिखा हैं - “जाघुनिक रारइति और उस पर आधृत समाज-व्यवस्था 
का सिद्धान्त यही है कि यथासम्भव अधिक सख्या में छोयो के छिए अधिकाधिक 
परिमाण में सुख-सुविधाओ की व्यवस्था की जाय ) इस प्रधान सिद्धान्त से 
सहज ही यह उप-सिद्धान्त निकलता है कि यथासम्भव अधिक लोगो के लिए 


रद्द भूदान : क्या और क्यो ? 


अधिकाधिक सुख थी व्यवस्था करने पर जो थोडे छोग बच रहेंगे, उन्हें यदि 
दु स-कप्ट भी हो, तो कोई क्षति नही । दस में से नी भ्ादमिया के सुख की व्यवस्था 
मरने पर यदि एक व्यक्षित बच जाय, तो उसके बारे में विन्ता वरने की जरूरत 
नहीं। सिर्फ यही नहीं, वल्वि उसका अनिष्ट या नाश करने की भी जरूरत 
है तो वैसा कर देना चाहिए। ऐसे सिद्धान्त बे' आधार पर गठित समाज- 
व्यवस्था में विरोध, झगडा और अत में घ्यस अपरिहार्ष हो, तो इसमें कोई 
आइचवयं नहीं । इसका कारण यह है कि इस समाज-ब्यवस्था में जो वजुवान्‌ 
* हवा है, वह यद्दी सोचता है कि दुर्देखो का वाश हो और उनये' नाश वे लिए 
वह प्रयत्नशील भी रहता है। किन्तु दु्वछ यह बही चाहता कि बलवान की' 
स्वार्थसिद्धि के छिए उसवा नाश हो। दुर्बछ होने से क्या ? इस पृथ्वी पर 
ऐसा कोई नहीं है, जो यह चाहता है विः उप्तकी मृत्यु हो, अथवा वहू न 
रहे। हर आदमी यही चाहता है कि वह जीवित रहे ! इसका वारण यह है कि 
इस 'रहने' में या 'अस्तित्व' में मनुष्य एक प्रकार के आनत्द या सुख का अतुभव 
फरता है। अतएव सघर्ष और सर्वताश बे प्रतिवार के छिए गठित समाज में 
हुए कोई क्लाति और सतोप प्राप्त वरेगा। ऐसे रामाज की रचना वे! लिए यह 
स्पष्ट है कि यथासम्धव अधिक छोगों के छिए अधित्वम सुख-सुविधा' वाली 
* नीति को छोडकर “हर किसीके हर प्रकार के कल्याण” वाले सिद्धान्त के आधार 
पर सामाजिक जीवन को तैयार करना पडेगा । 'सुव॒की हित-सिद्धि' जीवन कय 
42:27 शक हीना खाहिए-।” यही तत्त्वज्ञाव अहिंसव' समाज-रचना ये मूल में 
| इसीलिए महात्मा गाधी की कल्पना की अहिसव समाज-रचता का नाम 
पड़ा है 'सर्वोदिय' | भारत के प्राचीत ऋपि-मुनियो ने समाज-व्यवस्था वे इसी 
भादर्श का प्रचार किया है और इस॑ तथ्य को एक इछोक में प्रवट किया है 2 * 
“सर्वे भवन्तु सुखिन ” ( सब लोग सुखी हा )। 
रस्विन के उपर्युवत अयदु दिस लारंड' ग्रन्य णा आधार है * बाइबिल 
में वणित ( 5६. िश्याल्फ़३ ८ 20 ) “जाए घाव सका 
नामक नीतिमरय बहानी ( एश9फोॉ८ ) । यह वहानी इस प्रवार है 
एप ध्यपित ने बिसी सजदूर यो अपने अगूर वे बगीचे में एक पेनी मजदूरी तय कर 
सास करने ये लिए भेज दिया। उस समय यहाँ एक मजदूर वी दैनिपा मजदूरी 
थी एक पेनी । दोपहर ये समय इस व्यक्ति] ने मजदूरो ये! अड्टे पर जावर देसा 
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कि कूछ लोग वहाँ वेयार हैं। उसने उन ठोगो को भो जपने बगीचे में काम 
बरने के छिए भेजा और आइवासन दिया कि उन्हें पूरी मजदूरी मिलेगो । सन्प्या 
समय वह व्यक्ति फिर जह्-ें पर यया योर उसने देखा फ़ि अय भी कुछ छोग देवर 
बैंडे हूँ । उसने उन बेकार मजदूरों से पूछा * “तुम छोग यहाँ बेबार क्‍यों वैंदे 
हो ?” मजदूरों ने जवाब दिया : “टमे कही काम नहीं मिल्ता |” उसने 
पाहा $ “तुम छोग भी मेरे अगूर के बसीचे में व करने चलछो | पूरी मजबूरी 
मिलेगी !” जब रात हुई, तब बगोचे के मालिक ने अपने सठवारी से बछ्धा ६ 
“सब मजदूरों को वुछाकर पूरी-धुरी गजदूरी दे दी भर पबसे मत मे जो मजदूर 
आये हैँ, उन्हीसे पहले देवा शुरू वारो।” सदयसे अत में जो ठोग आपे थे, 
उन्हें जब एक-एक पेनी मिली, तथ जो छोय पहले आये थे, उन्होने सोचा कि 
उन्हें अधिक मजदूरी मिठेगी | विन्तु जब उन्हें भी एए-एक पेगी ही मिलो, 
ता उन लीगी ने शिकायत वरना शुरू किया । अत से मालिक से उन छोगोस्से 
कहा : “जो छोग सबसे अत में आये हूँ, उन छोगो ने क्ेवड एक घटा परिश्रम, 
किया है और हम छोगो ने सादा दिन घृष में तपकर मेहनत की है। फिर भी 
हमें उन लोगो के ही बराबर मजदूरी मिली।! 
खेत के मालिक ने उत्तर दिया : “मैने युम छोगो के प्रति कोई अन्याय 
नही किया है। छुम छोगो को एुक पेनी देने का ही चादा भा। तुम लोगो ने ' 
बादे के अनुसार एक-एक पेनी पायी है। अब तुम छोय पर जा सकते हो । जो 
घुम लोगों को दिया है, वही उन छोयो को भी दूंगा, जो सबसे अन्त में जाये है ।” 
( कुशल्णव, [ 0० पाढढ० 70 ऋ:०छ७8- 72756 90६ ६909 28४०० 
» पी प्राढ 00% 9 एथ्यमए मे 7६6 पेड एंग्राए6 48. 'ैएवे 0 धाए 
ऋषए- ॥ ऊागे। 8ए० घ०७० फीछ 8७६ €एध० ४४ धा६० ४6७. ) 
इसमें मूलभूत नीति यह है कि “प्रत्येक व्वक्ति से उसकी सामथ्यभर ग्रहण करो 
और उसकी जरूरत के बतुस्ार दो! ( कप 2३९५ ४ए००7तेप हु ६0 ड़ 
2१०८ क्ावे ६0 ९३० ३०००प्रतात& ५० ४४४ ४९००. ) । यही है 
आधिक और सामाजिक समानता को नीति। अतएवं इस नीति के जाधार पर 
रनित रस्किन के अमूल्य “अनदु दिस लास्ट” ग्रन्थ को पढकर गहात्मा 
गायी ने सर्वप्रथम सर्वोदय की प्रेरणा पायी और इसने उनकी जीवन-पद्धति में 
बिप्लवी परिवतेत छा दिये । 





श्८ भूवान : कया और क्‍यों ? 


महात्मा गाघी के स्वर्गंवास के बाद सन्‌ १९४८ के मा महीने में विनोबाजी 
की प्रेरणा से सम्पूर्ण भारत के रचनात्मक कार्यवर्ताओं का सैवाग्राम से सम्मे- 
लग हुआ और सर्वोदिय का कार्य सफलतापूर्वक आगे बढ़ाने के छिए 'सर्वोदिय- 
समाज' की स्थापना हुई। प्रत्येक वर्य एक-एक राज्य में सर्वोदिय-समाज वा 
वापिक सम्मेलब हुआ। अप्रैड १९५१ के मध्य में हैदराबाद के निकटवर्ती 
शिवरामपल्ली गाँव में तृतीय वापिक सर्वोदिय-सम्मेलन' सम्पन्न आ। 


विनोबाजी की तेलंगाना-यात्रा , 


उस समय हैदराबाद राज्य वे अन्तर्गत तेलग्राना नामक स्थान में भूमि- 
समस्या को लेकर हिंसात्मता आदोलन' चल रहा था। कम्युमिस्टो के रा 
अनेक भू-रवामी भारे गये थे। शू-स्वामियों से छीनकर पर्याप्त भूमि कृपको के 
बीच बाँठ दी गयी थी। दूसरी ओर, उन छोगो को अधिकाशत क्षतिग्रस्त करके 
फिर जमीन छीती जा रही थी। सरकार सशस्त्र उपायो से इस रापर्प फा दमन 
करने की चेष्टा कर रही थी। दोनो ही पक्ष मार-काट के शिवार हो रहे थे। 
वहाँ भय, आतक, हत्या और भरिनवाण्ड का जोर था । दोनो ही पक्षो के हारा 
मर्वेसाघारण छोग पीडा, छाछना और अत्याचार के शिवार हो रहे थे । 
दिन में सशस्त्र पुलिस का अत्याचार--कम्युमिस्ट था कम्युनिस्टो के सहायक 
होने वे! सनन्‍्देह में पुलिस के हाथो लाछना और रात में जमीदार-माल- 
गुजार-समर्थक अथवा पुलिस के' सहायक होने के सन्देह में कम्युनिस्टो का 
अत्याचार । दोनो पक्षो के अत्याचार से लोग पागल जैसे हो गये थे । 
धिनोबाजी अस्वस्थ थे, इसलिए शिवरामपल्ली सर्वोदिय-सम्मेलन में जाने * 
की उनकी उतनी इच्छा नहीं थी । उसके पहले उडीसा हे अगुल नामक स्थान में 
संवंदिय-सम्मेन हुआ था । वहाँ भी वे नही गये थे । श्री शबरराव देव ने उनसे 
कहा:“यदि आप शिवरामपल्ली-सम्मेलन में नही जायेंगे, तो सव लोगो वे वहाँ 
जाकर समय नष्ट करने का कोई अथ नही होता ।” अस्वस्थ रहने पर भी विनो- 
बाजी शिवरामपल्ती जाने को राजी हो गये और पैदल ही जाने वा उन्होने 
निश्चय विया । ८ मार्चे को प्रस्थान कर ३०० सौलपैदल चलकर वे वहाँ पहुँचे । 
शिवरामपल्ली रारवोदय-सम्मेलन में भाव छेतेवाले सर्वोदिय-कार्यवर्ताओं के सन 
पर तेलग्राना को घटनाओ वा अत्यधिक प्रभाव पडा था। अहिंसा में विश्वास 


विनोबाजी की तेलगाना-यात्रा २९ 


करनेवाले कार्यकर्ताओं के लिए तेछगाना एक चुनौती के स्प मे था। शाति और 
प्रेम के मार्ग से देश को भूमि-समस्या तथा आशिक समस्या का समाधान न 
कर पाकर क्वल मुफ्त से अहिसा की बातें करना कोई अर्थ नही रखता। 
महात्मा गावी की मृत्यु के दाद विनोवाजी आधिक और रामाजिक 
क्षैत्र में अहिसा के प्रयोगायय अन्वेपण कर रहे थे। एक शाति-सैमिक पे- रूप में 
उन्होंने तेलगाना का भ्रमण बरने दा निश्चय किया। उन्होंने कहा भ 
सर्वोदिय-समाज का सेवक हैं। मेरे लिए सर्वोदय' शब्द भगवान्‌ के नाम के समान 
है। सर्वोदिय का अर्थ सव लोग समझते हूँ । अतएव कम्युनिस्ट भी इंसके अपवाद 
नहीं हैं।” इसीलिए पहले ही उन्हाने हैदरावाद जेल में जाकर कम्युनिस्ट 
बदिया से मुलाकात की और दो-तीन घटे तक उनसे बातचीत को-। उन्होने « 
बहा “वम्युनिस्ट भाइयों की विचारधारा क्या है, यही जानने बौर समझते 
के लिए मैने जेल में उन छोगो से भेट की ।" इसके बाद १६ अप्रैल को उन्हाने 
अपने कुछ साथिया सहित तेलगाना-भ्रमण के लिए पैदल ही प्रस्थान क्या। 
तैल्गाना-भ्रमण के निश्चय की वया पृष्ठभूमि थी और उन्होने पैदल-अमण 
क्यो क्या, इस सम्बन्ध में उन्होने वा गछ ( हैदरायाद ) नामक स्थान में 
२५ मई, १९५१ को अपने प्रार्थना-प्रवचन में प्रकाश डास्ते हुए कहा 


में विस्थापितों की सेवा मे लम गया । किन्तु, यहाँ के ( तेछयाना वे ) कम्युनिस्टो 
मे बार में मैं बदवर चिन्तित रेहा। यहाँ वी हत्या आदि वे सभी घटनाओं वे 
समाचार मुख मिलते थे। फ़िर भी मेरे मत में निरुत्साह का कोई भाव नहीं 
भायया वष्मावि मापव-जीवन वी वियास-धारा के सम्बन्ध में मुझ्ने ठुछ शान है। 
इसीलिए में बहता हूँ थि जब-जब मानव-जीवन नवीन सस्हृत्ति ग्रहण 
ब रनता है, तव-तय मुछ संघ होता है, रबत की घारा भी बढ़ती है । इसलिए 
निर समाहित न होतर धात मत से विन्तन करना होगा और शातिपूर्ण मार्ग 
हये खोज बरी होगी। 

“यहा धान्िनयापा मे लिए सरवार ने पुल्सि भेजी है! किन्तु, 
विचार नही यरती। पुलिस ये! पाप शाह होता है और बेटी उसका एकमात्र 
णाषन होता है। क्षतएय पुलिस को जय में भाध का उपद्ब झात करने ये 
लिए भेजा जाय घाहिए। पुर्िस को बाघ या शिकार करके बाप से लोगो बे 


तु, पुलिस 
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रक्षा करती चाहिए। कितु, पम्युनिस्टों वा उपद्रव बाघ का उपद्रव नही है । 
वह मनुष्यों का उपंद्व, है। उन छोगो की वायंपद्धति वितदी भी गलत स्यो से 
* हो, उन छोगो के जीवन में कोई-म-कोई विचार-धारा है। इस मामके को केवठ 
“पुलिस भेजकर हल नहीं किया जा सकता। सरकार इस बात से अनभिय्ञ नहीं 
है। यह जानते हुए भी अपना कर्तव्य समझवार सरवार ने पुलिस भेजी हें। 
इसके लिए मेँ सरकार को दोष नही देता । 


में वतेमात समस्या के बारे से इसी प्रकार सोचता था । इससे मेरे मन में 
यह वात्त आयी कि मै इस क्षेत्र में भ्रमण करूँ। विल्तु, यदि भ्रमण करना है, 
तो कैसे भ्रमण वें? मोटर आदि सवारियाँ विचारशोधक गही, बल्फि 
समय-शोधक हँ--वे केवछ दूरी वम वर सकती है। ,जहाँ चिन्ता-धारा का 
झोधन करना हो, बहाँ शातिपूर्ण उपाग्ये वा थवलम्बन्न आवश्यक है। प्राचीन 
वाल मे तो ऊँट घोडे आदि थे। लोग उनका व्यवहार करते थे और रातभर में 
दो सौ मीछ तक की यात्रा कर छेते थे। शकराचाय, महावीर, बुद्ध, बबोर, 
नामदेव आदि ने भारत-अ्रमण किया था और पैदल ही भ्रमण किया घा। उन 
लोगो ने तौन्रगामी सवारियो की सहायता भही ली, बयोकि विचार-धारा मे 
सशथोपत फरता उनका उद्देश्य था और विचार-पारा में परिषर्तेन छात्र शे' लिए 
ऊत्तम उपाय है--मैवछ यात्रा करता) आजकल पैदल घूमना पसन्द वही पिया 
जाता, बिन्तु यदि शातिपूर्वंक विचार क्या जाय, तो यह बात समझ में आती 
है कि पैदल अ्रमण करने वे सिवा और कोई चारा ही नही हे। 


भूदान-यज्ञ का जन्म 


* दो दिद बाद १८ अग्रैल को वितोबाजी तल्गुश जिले के पोचमपल्‍्ठी” 
ग्राम में पहुँचे। वही से दण्डकारण्य आरम्भ होता है ग्रामवासियों ने बड़े 
'समारोह से आदरपूर्वक उनका स्वागत किया। नलगुडा और वारयलू जिसे 
चम्युनिस्ट उपद्रवो फे लिए बदनाम थे और पोचमपल्डी ग्राम पम्युनिस्टों मा पेन्द्र 
माना जाता था। उस क्षेत्र में दो वर्षों के अन्दर २० व्यक्तियों की हत्या की 
गयी थी। उद्च ग्राम मे १०-१२ क्म्युनिस्टं रहते थे। गाँव में छगभगर हे हेआार 
थीो आावादी थी और खेनी वे काम वी जमीन ढाई हजार एव्ड थी। फिर भी 
सीन हजार छोगे में से दो हजाई शूमिटीन थे। चहौ पहुँचने के दे! घटे दाद 


ह 


कः 
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विनोबाजी गाँव की प्रदक्षिया के लिए निकले। वे हरिजनी की बस्ती देखने 
गये। हरिजन अत्यत्त गरीव थे) उनके पास जमीन तो नहीं ही थी, उन्हें पूरा 
काम और भरपेट भोजन भी नहीं मिछता था। भूभिवाछों की जमीन पर, 
मजदूर काम करते थे और मजदूरी के रूप में उन छोगो को पैदा हुई फसल का' 
बीसवाँ भाग, कम्ब और एक जोडा जूता मिलता था। विनोवा को देखकर 
उत लोगो ने ग़मझा कि सम्भवत महात्मर गोवी की तरह कोई महापुरुष जाये 
हैं। उन छोगी ने सोचा कि उन्हे अपने अभावों की बात बताने से कोई व्यवस्था 
हो सकती है और यही सोचकर उन्हाने विनोवाजी से जमोन माँगी । विनोबाजी 
ने उससे पूछा कि उन्हे कितनी जमीन चाहिए। उन छोंगो ने वताया कि ४० 
एकड नीची जमीन और ४० एकड ऊँची जमीत, कुछ ८० एक्ड जमीत मिलने 
से उन लोगी कर राम चल जायगा।' पिनोबाजी ने उनेसे जानना चाहा कि 
जमीन मिलते पर थे साथ भिल्गर संती करेगे या अलग-्भऊुग २? अपने बोच 
कुछ विचार-विमर्श करने के बाद उनके मुखिया ने कहा कि वे लोग मिलकर 
खेती करेंगे । विनोबाजी ने उन लोगो को उसी भाव वा एक आवेदनपत्र देने 
को बहा। उन्होंने सोचा था कि वे सरदार से उन्हें जमीन दिला देने की देप्टा 
बरेंगे। इसी वीच गाँव के ओर छोग वहाँ आ गये । विनोवाजी ने उन छोगो से 
पूछा कि यदि सरकार से जमीन न मिले या मिलते में देर हो, तो क्या गाँव वे' 
कोई सज्जन गरीयो के! लिए कुछ जमीन देंगे ? ग्रामीणों में से एक भाई 
श्री रामचद्र रेड्टी मे कहा कि बे अपनी और अपने भाइपो की ओर रे ५० एक्ड 
ऊँची और ५० एकड नीची मूमि, कुछ १०० एकड भूमि गरीब भाइयो वे छिए 
देना चाहते हैं / उस दिन सध्या समय प्रार्थना-सभा मे विनोबाजी ने इस दान 
की घोषणा शी। उत्होंने जमीन पायी और उन भूमिहीन हरिजना को दे दी । 
उन लोगों वे चेहरे पर हप॑ फूट पड़ा । « 
४ फिन्चु, विनोदाजी में सोचा : “यह क्या हुआ | जहाँ मनुष्य ३ क्द्ज 
जमीन के लिए छडाई-झगडा करता है, वहाँ मायने से टी १०० एकड जमीन * 
कैसे मिक गयी ! दितनी जमीन चारिए यह भी तो उन्होने नही बहा था । 
जरत धी ८० एचड जमीन की जौर मित्ती १०० एफ्डजमीन । तथ वया आज 
भवतरार्‌ ने श्री राम रैट्टी के माव्यम से भारत की भृमि-समस्था ये' समाधान 
मे लिए सरेत दिया ए ? तब क्या महात्य यावी की बात्पा ने श्री रामचन्द रेही 
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में प्रविष्ट होकर भूमि-समस्या के शातिमय ढग॑ से समाधान के लिए निर्देश दिया 
है १” इस प्रकार याचना के द्वारा भूमि-सगह करके भूमि-समस्या वे! समाधान 
की बात उनके मन में आयी। इस प्रकार भूदान-यज्ञ की गगोमी फूठ पडी। 
उन्होने उसे 'भूदावन्यज्ञ' नाम दिया । उन्होने भूदान-यज्ञ का सदेश छेकर हिंसा- 
विध्वस्त, रकक्‍्तस्नात तेलगाना के द्वार-द्वार घूमने का सकल्प छिया। विन्तु, 
क्षणभर के लिए उनके मन में शवा उत्पन्न हुईं। इस सम्बन्य में उन्होने अपने 
*एक प्रार्यंना-प्रवचन में कहा था : “जिस दिन भुझे पहला दान मिला, उस 
"रात मे सोचने ऊछऊगा--क्या इस तरह भूमि माँग-माँगकर में सभी भूमिहीतों की 
समस्या का समाघान फर सकूँगा ? मुझे साहस नहीं मिल रहा था, क्योंकि 
इतिहास मे इस तरह वा कोई उदाहरण उपछब्ध नही था । किन्तु, भीतर से 
शबित मिली । अदर से आवाज आयी; “डरों मत। भूमि माँगते चलो।' 
तब मेरे मन में यह बात आयी कि जब थे” मुझे भूमि साँगने की प्रेरणा दे रहे है, 
तब वि! अवदय ही दूसरो को भूमि-दान करने की भी प्रेरणा देंगे, क्योकि वे दभी 
अमूरा काम नही कर सकते ।” विनोबाणी ने गत ८ अगस्त, १९५५ को भाश्न 
के श्रीफाकुछम्‌ जिले के पावंतीपुरम्‌ प्राम में आरथताअवचन में कहा; “जिस 
.दिल मैते थम दान ( १०० एकड ) पाया, उसी दिन रात में सोचने छगा कि 
इस घटना का कोई अर्थ है बया ? भेरे मत में आया कि ससार मे मनुष्य केवल 
अपने विचार से ही काम नही कर राकता। संसार में उसके छिए विचार पहले 
से ही तैयार रहते हैँ। आज ससार में वातावरण तैयार हो गया है। मैं तो 
निमित्त-मात्र हूँ ? मैने और भी सोचा : यह काम पूरा करने को शविते मुझमें 
है क्या ? तब अन्तर से आवाज आयी में शपितरहित हूँ | विन्‍्तु, धावित- 
रहित होने पर भो में विश्वास-सूल्य नहीं हूँ । इसलिए यदि मे अभिमान गशून्य 
|हो जाऊे, तो रामावतार के समय जिन्होंने बन्दरो से काम बराया, वे भेरे 
द्वारा भी काम वरा छेंगे। दूसरे दिन सेने दूसरे याँव में जावर कहा: यदि 
आपके चार पुत्र है, तो में आपका पाँचयाँ पुत्र हें) _ मुझे पंचमाश् दीजिये। 
कोई इस प्रकार भी माँग सवता है, इसवे लिए बहाँ के लोग तैयार नही थे। 
हिरोशिमा में अणु बम गिरने वा जो फल हुआ था, वैसा ही फल मेरी बात वा 
भी उत पर हुआ। मुझे २५ एव्ड जमोन मिल गयी और इस प्रवार भूदान- 
यमे था आरम्भ हुआ ।”' इसी प्रकार अत्यन्त विनय एवं भातपूर्वव ये भुद्दत 
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मऑँगते-माँगते आगे बढें। जून महीने के मध्य तक, अथात्‌ दो महीने तक वे तेल- 
गाना में इसी प्रकार द्वार-द्वार घूमे। इन दो महीनों वे अन्दर उन्हें दरिद्रनारायणों 
के लिए १२ हजार एक्ड भूमि दान में मिल्ली। फ़िर वर्षा ऋतु सा गयी। 
चातुर्मास्य पालनार्थ एवं काञ्चन-मुक्ति' साधना के लिए वे अपने परमघ्ताम 
आश्रम में छौठ गये । 
अनेक लोगों की जाँखें खुछी ॥ भारंत की भाथिक स्वतयता का द्वार 
खुल गया है। भारत की भूमि-समस्या के झातिमय समाधान का मार्ग मिछे गया 
है। विन्तु, फिर भी कुछ छोगो छे मैन में यह सन्देह रहा कि सैछगाना मे जमी- 
ज्दारों और माठगुजारो मे इसलिए कुछ-कुछ भूमि दान में दी कि ये कम्युनिस्टों 
के अत्माचारो से उत्पीडित थे। साधारण अवस्था में इस प्रकार भूमि का मिना 
सम्भव नही है। बिनोबाजी ने सोचा £+ भूमि लो वेवल जमीन्दारो और साल- 
गुजारों ने नही दो। बहुत-सी जमोन तो साधारण किसानो से मिठी हे। तब 
यह सन्देह क्यो होता है * जाशका करनेवाको की बातो का यही निष्पर्ष निकक्‍छता 
है कि प्रेम-्मार्य के द्वारा काम पूरा करने वे छिए यह जरूरी है कि पहले 
हिंसा का प्रयोग किया जाय। किन्तु, यह तो गहिसा का मार्ग नही है। उन्होंने 
निश्चय किया कि जहाँ तेल्ग्राना की स्थिति नही है, अर्थात्‌ जहाँ हिसात्मक 
आदोलन नह; चलते रहे हूँ, वहाँ भूदान-यज्ञ को परीक्षा की जानी चाहिए।, 
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भगवान्‌ ने यह सुयोग उन्हें प्रदान किया। अहिसव-समाज की स्थापना- 
सम्वन्दी जपने विचार राष्ट्रीय आयोजना जायोग दे समक्ष प्रस्तुत वरने के लिए 
श्री जवाहरलाल नेहरू ने उनसे दिल्‍ली जाने वा अतुरीध किया । पिनोवाजी 
जाने को सहमत हुए, डिन्दु पैदछ ही जाने था निश्चय विया। अपनी जत्म- 
तिथि दे दूसरे दिन १२ सितम्बर, १९५१ को उन्होने मध्यप्रदेश द्वोकर दिल्ली 
के लिए प्रस्थान क्या वौर वे मूदान-यज्ञ का प्रचार क्र्ते-द रते और मूमि-दान 
साँगते हुए चले। दी महीने में ५५० मोल का मार्ग तय करके ये दिल्‍ली पहुँचे । 
इन दी महीतो में उन्होंने १८ हजार एकड भूसि प्राप्त की । जिस राष्ट्र दे गये 
थे, उयर विसी प्रवार का ट्सित्मवा आदीलन कमी नहीं चला था। उस 
आफआफ हें जय बताफ शो हिकाएशर दा की बर्षीशिपर की का देकफमाएन उन्‍हें 

् 
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दो महीने में १२ हजार एवंड जमीन मिली थी, इस शात्तिपूर्ण क्षेत्र में उन्हें दो 
सटीते मे १८ हमार एक मिली ) थाझया बरनेवाछो वी शवा दूर हो गयी । 
 * दिल्‍लीवा याम समाप्त हो जाने पर उत्तरप्रदेश वे सर्वोदिय-प्रेमी वाये- 
वर्ताआ ने विनोबाजी से अनुरोध किया वि थे उत्तरप्रदेश वे विस्तृत क्षेत्र में 
भृदान-यज्ञ की परीक्षा करें ।' विशोवाजी अपने आधरम न छौटव र पैदल ही उत्तर- 
प्रदेश के छिए रवाना हुए और उत्तरप्रदेश या भ्रमण परने छगे। इन दिनो 
वहाँ भाम चुनाव वी हटचऊ थी। अधिकाश कार्यकर्ता तीत मढ़ीये तक चुनाव 
»ये वाम में व्यस्त रहे। फ़िर भी उन्हें जन-साधारण वा राहयोग मिलता रहा 
और ६ महीने में उन्हें एक लाख एक्ड भूमि श्राप्त हुई। भगछे साल १९५२ 
में अप्रैछ थे तीसरे सप्ताह में सर्वोदिय-सम्मेलन बनारस ये निकट सेवापुरी- 
आश्रम में किया गया । विनोबा उस समय तथ ६ महीने की अवधि में एक लाख 
एवड भूमि प्राप्त कर चुवे थे। सेवापुरी सम्मेलन में यह निश्चय क्या गया कि 
भूदान-मज्ञ आदोजन सारे देद् में चछाया जाय और दो वर्षो के अदर सारे देश में 
२५ लास एवड भूमि प्राप्त की जाय। भारत में ५ लाख गाँव है । प्रत्येष' गाँव 
में एक भूमिहीग किसान परिवार को ५ एकछ जमीन देने के लिए और उसे 
'सर्वोदय-परिवार' की सज्ञा देने के छिए भी २५ छाख़ एकड जमीन अनिवायंत 
घाहिए। इसी आधार पर २५ छाख एवड भूमि प्राप्त करने का सदल्प लिया 
गया। विनोबाजी के निर्देशानुसार सर्व-सेवा-सघ ने प्रत्येक राज्य में राज्य 
भूदान-भज्ञ समिति बनायी। सारे भारत में भूदान-यज्ञ भादोरा शुरू हुआ। 
विनोबाजी को तेरूगाना में औसतन प्रतिदिन दो सौ एक्ड दिल्ली बे' रास्ते 
में ग्रतिदिन तीन सी एक्ड सेकापुरी-प्म्मेल्न तक ६ महीनो में अतिदिन पाँच सौ 
एकड और सेवापुरी-सम्मेलन वे बाद प्रतिदिन एक हजार एकड भूमि मिली । 
सब श्रेणी के रोगो ने उन्हें भूमि दान दी। हिंदुओ ने भी भूमि दी, मुप्ततमानो 
ने भी और अन्यधर्मावलम्बियो ने भी। स्त्रियों मे भी अत्यधिक श्रद्धा और 
भविति के साथ दान किया है) बड़े-बडे जमीन्दारों और मारुगुजारो ने भी 
भूदान दिया है और छोटे-छोटे किसानो ने भी । ऐसे-ऐसे गरीब किसानो ने भूदान- 
यप्ष में अपनी आहुतियाँ दी हैँ कि थे बातें विभोबाजी की मधुर स्मृतियाँ बनकर 
रह गयी हू) इसका उल्लेख करते हुए उन्होने लिखा है ; “इस यज्ञ में कुछ 
शबरियो ने अपने देर दान किये है और बुछ सुदामाओं ने अपने भावद ८ 
॥ 
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ये मेरे छिए चिरस्मरणीय भवितियायाएँ दन गयी है ।” कार्मेस, समाजवादी 
दल, क्षपक-मजदूर प्रजा पार्टी (चर्तेमान प्रजा-समाजवादी दर), भारतीय जन- 
सघ भआदि राजनीतिक दलों में भूदान-यज्ञ-आदोलन का समर्थन किया है । 
+  अरसात के दिनो में विनोबा काझी विद्यापीद भे झहरे। १९ सितस्वर, 
१९५४ को उन्होंने पुन श्रमण आरम्भ किया कोर दो दिन उत्तरप्रदेश का भ्रमण 
“करने के बाद १४ सितम्बर को प्रात काले बिहार में प्रविष्ट हुए। उस समय तक 
उत्तरप्रदेश में उन्हें तीन छाल एकड भूमि मिल चुकी थी। बिहार में भी आदा 
के अनुरूप ही भूषि भिलने रूशी । दो चर्फे फे कन्दर अदोतु सत्‌ १९०४ के मत 
महीने तक सारे भारत में जो २५ लाख एकड भूमि एकन करने का सवल्प 
डिया गया था, उसमें से ४ लाख एकड भूमि बिहार के हिस्से में थी। निश्चय 
हुआ था कि बिहार का ६ महीते तक भ्रमण करने के उपरान्त बिनोबा 
सन्‌ १९५३ के ७ मार्च को दिनाजपुर जिले के रायगज नामक स्थान के पास 
परद्चिम बगाछ में अवेश करेंगे और ७० दिन के भ्रमण के बाद वॉकुडा जिला 
होते हुए बगाल छोड देंगी और १६ मई, १९५३ को विहार के मानभूम जिले में 
अवेदा बरेंगे। ये फिर एक महीने विहार का भ्रमण करेगे और तदुपरान्त उडोसा 
का भ्रमण आरम्भ करेगे। किन्तु, बिहार में भ्रमण करते-करते उन्होने अपने 
सारे कार्यक्रम में परिवर्तत कर दिया। उन्होंने निश्चेम किया कि विद्यर की 
भूमि-समस्या वा समाधान हुए विता वे बिहार नही छोडेगे । उन्होने बिहार की 
क्ृपि-योग्य भूमि का पष्ठाश ३२ छाख एकड भमि विहारवासियों से माँगी। 
वितोवाजी के इस निश्चय के पीछे वया तथ्य था, यह समझता आवश्यक 
है। इस सम्बन्ध में विदोबाजी ने कहा है : “भूमि-समस्यों का समाधान होने सन 
>जिन्दनपादा. में क्रासि-आदमी--इसीछिए में सस्पूर्ण भारत का धमण बर रहा 
हूँ और मत्य पुछ छोग औ-कड इहे हैं । विन्‍्त, मैने अनुभव विया है कि एक 
राज्य में व्यापक रूप से उसका प्रयोग बरके थह देखना आवश्यक है कि 
विस प्रवार समस्या का समाधान होता है। इसीलिए मैं विहार से ३२ छास 
एमयड भमि मौग रहा हूँ ।” इसके उपरान्त राज्य वे बिसी एक जिछे में वाफी 
सघटित रूप से वाम करने वा मिश्चय विया यया। भगवान्‌ बुद्ध को विचरण 
भूमि समझार गया जिले को इस कार्य वे लिए चुना गया। गया को इस वार्य 
कै छिए चुनगे वा एक वारण यह भी था दि जितने भक्ार की भूमि विहार में 
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है. बट सब गया जिले में उपलब्ध है। समतल, ऊँची-नीची, जयली, पर्वतीय, 
बाडू-भरी और पथरीछी, शव तरह की भूमि इस जिले में,है । यहाँ बहुत 
बीमयी जमीन भी है और बुत सस्ती भी । इस श्रफार भूमि वे मामले में गया 
जिला धिहार या प्रतिमिधित्व परत्ा है। भारत वे! विभिन्न स्थानो रो आवर 
वार्यवर्ता यहाँ एयत्र हुए और वाम में रुगें। 
सन्‌ १९५२ बे दिसम्बर महीए में बिनोवाजी अस्वस्थ हो गये। उस समय 
>वै मानभूम जिले वा भ्रमण बर रहे थे। अस्वस्थता वे पारण उन्हें मायभूम 
जिले के चाडील प्राम में प्रायः त्तोन मद्दीने तत विधाम बारता पठा। इसीलिए 
इस यर्प का सर्वोदिय-सम्मेल्न भी चाडील में ही हुआ । चोड़ील-सम्मेजन में 
यह निईयय विया गया वि शेवापुरी-सम्मेऊन में किये गये निश्चय वे अनुसार 
दो वर्षों वे अन्दर, अर्थात्‌ सन्‌ १९५४ के मार्च महीने तवा, रुम्पूर्ण भारत में 
२५ शाख एक्ड भूमि कर सम्रह तो किया ही जाय, सर १९५७ ईसवी तब 
सम्पूर्ण भारत वी छूपि-्योग्प भूमि का प्रष्ठाश ५ वरोड एबड भूमि भूदान-यज्ञ में 
सग्रहीत हो । इसी उद्देश्य से आयामी पाँच वर्षों के छिए---कम-सै-द मे एक वर्ष 
था समय एवाग्रभाव से भूदानन्यज़ में देने दे लिए वा्यकर्ताओं से अनुरोध किया 
गया। सन्‌ १९५७ तक ५ करोड एकड भूमि-दान वा सग्रह कर भारत वी भूमि- 
समस्या था सभाधान कर छेते का सकल्‍प विदश्येष अर्धपूर्ण बा। सन्‌ १७५७ 
में पलासी के युद्ध से भारत परतत्रता वे बन्यन में बधा था, सन्‌ १८५७ में 
'सिपादी विद्रोह के माध्यम से पराधीनता ये! बन्धन काट फेंबने के लिए त्राति 
क्य सृत्रपात हुआ और सन्‌ १९५७ में सामाजिय और आधिव' समानता की 
रुथापना कर भारत की स्वतत्रता की पूर्ण बनाने का निएचय किया गया। इस 
सम्बन्ध ने विनोबाजी ये वहा है: ' मैं समझता हूँ कि आयिष प्राति अनिवार्य 
है। सब्‌ १७५७ में पछासी की छडाई हुई थी, १८५७ में त्ाति हुई और 
१९५७ में आर्थिक और सामाजिक क्राति हो।” दि 
सेवापुरी-सवॉदिय-सम्मेलन में दो वर्षों के अन्दर भूदान-यत्र में २५ लाख 
एकड भूमि एकत्र करने का निदचय हुआ था। दो वर्ष बाद १९-२० अर्रेछ, 
१९५४ बो बोधगया में सर्वोदय-सम्मेडन हुआ। इस समय वक सम्पूर्ण भारत 
में २,३७,०२२ दाताओ से २८,२५,१० १ एकड भूमि प्राप्त ही चुवी थी इस 
प्रकार सेबापुरी सम्मेलन वा सकल्प पूरा हुआ, यद्यपि बई राज्यों में उनके 
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लिए निश्चित किये गये कोर्ट पूरे नहीं हो सके। फिर भी दो वर्षों के अन्दर 
इतने अधिक दाताओं से इतनी जमीन का श्राप्त होता वल्पतातीत बात है। 
इसके अतिरिवंत वहुत-से समग्र ग्रामदान मिल गये । इसका मर्य यह कि गाँव में 
जिसके पास कम या चेशी जो भी जमीन थो, वह उससे भूदान-यज्ञ में क्पित 
कर दी। इस प्रकार भूदान-यन्न का प्रयम अध्याय सफतापूर्वक सम्पन्न हुआ। 
अभी दूसरा अध्याय चछ रहा है, जिसके अनुसार सन्‌ १९०७ तक ५ करोड एकड 
भूमि प्राप्त करनी है। इसका काम भी चलछ रहा है। वोयगया-सम्भेलन के 
बाद से मारे देश में इगी रक्ष्य को सामने रसकर कार्य आरम्भ ही गया है ! इसके 
अतिरिक्त बोवगया-सम्मेडय के बाद भूमि-चितरण के वाम पर विशेष जोर 
दिया गया ओर गब वक जो भूमि आप्त हुई थी, उत्ते सुव्यवस्थित ढंग सै 
और प्ीघ्र भूमिहीनो में वाटकर प्राम-राज्य को स्थापना का स्राधारभूत दार्य 
तत्परता के साथ बिया जा रहा है। 


श्द भूदान; यया और ययों 2 


दान में प्राप्त भूमि या परिमाण था १ छास ८१ हजार एवड और दाताओं की 
संख्या थी ५९ हजार ३ सौ। इसमें से ९ हजार दाताओं से ५९ हूजार एय्ड 
जमीन वेयल कोरापुट जिले में ही प्राप्त हुई थी। सर्व॑स्व ग्रामदानों की सख्या 
थी ९१॥ २० अगस्त, १९५५ तक उडीसा में बुछ ४९८ ग्राम दाम में पाये गये 
थे। इसमें ये कोरापुट जिछे में ही ४०० ग्राम दान में मिले है। आज तप उड़ीसा 
में कुछ २ छाए ९ हजार ६८१ एनड जमोन दान में मिलो है। 
भार्च, १९५५ के अतिम सप्ताह में पुरी में सातवाँ रवोदिय-सम्मेन बिया 
गंया। उस सम्मेलन में सन्‌ १९५७ तक भूमि-त्राति को सफड बनाने का निश्चय 
हराया गया । इसके अत्तिरिवत सर्व-रोवा-्सघ से रावोदय तथा अहिसा में सिप्ठा 
एसनेवाले सभी लोगों से सविनय निवेदन विया कि सन्‌ १९५७ तक भूमि-क्राति 
को सफल करने फे लिए, अहिंसक पद्धति फी इस य ठिन परीक्षा में, अपने सभी 
फार्मों को छोड़कर थे अपनी सम्पूर्ण बुद्धि, शवित और कार्यक्षमत्ता का उपयोग 
इस क्यम में का । अगस्त, १९५५ तक सारे भारत में ४ छाप ९३ हजार ६५९ 
दाताओं से ४० लाख १४ हजार ६२९ एवड भूमि दान में मिली है। इसमें से 
२ छाप ११ हजार २०४ एबड़ भूमि का ७२,३५२ परिवारो के वीच वितरण 
किया जा चुका है। 
उडीसा की पैदझ-यात्रा समाप्त फरने के वाद १ अवतूबर, १९५५ को 
विनोबाजी ने आध राज्य में प्रवेश किया और वहाँ पूरे तीत महीने तक पैदल- 
गाज करने के बाद उन्होंने जनवरी, १९५६ के पूर्व ही हैदराजाद राज्य में पैदल- 
यात्रा आरम्भ की। उड़ीसा में पैदल-यात्रा के समय विनोबाजी ने तीन दिन 
(८ अगस्त से १० अगस्त, १९५५ ) तक उडीसा के सीमावर्ती आश्न राज्य के 
इलाको का भ्रमण किया । हैदराबाद से वे पुन. ११ मार्च, १९५६ को आद्न राज्य 
मे पधारे और वहाँ दो महीने तक उन्होने दल-यात्रा की। इस भकार तीन वार 
में उन्होने आध्र राज्य की पाँच महीने से कुछ अधिक समय तक काना की । आश्र 
'राज्य में विनोबाजी की पद-यात्रा के समय वहाँ के कार्यकर्ता विद्याल आपघ्र आदोलन 
को छेकर व्यस्त थे और वहाँ सबका सकिय सहयोग प्राप्त न हो सका, फिर भी 
उनके पदनयात्रा-कार में वहाँ छयभग ६३ हजार एकड भूमिदान, चारपिक १ लाख 
३५ हजार रुपये का सम्पत्तिदान, २० सर्वस्वदानी ग्राम और १ १ गृहदात मिलते । 
भुदाद-पहन्कादोरुन को रूण के वन्यन में न खलकर जन-आदोलन वा 
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रूप देने की वात उडीसा जाने के समय विनोवाजी के मत में उठी थी । आंदीलन 
को सस्या की,सीमा में वाँव रखने से काति छा सकना सम्भव नद्दी है। इसलिए 
उन्होने घोचा कि मादोलन का दायित्व अब जनसावारण के हाथ में सौंपना होगा 
और ऐसा छोकमानस तैयार करना होगा, जिसमें कि छोग स्वतः ्रवृत्त 
होकर एक दित निश्चित करके सारे भारत में मूमि-वित्तरण कर डाले) उडीसा- 
अमण के अपने अन्तिम पडाव पर विनोवाजी ने सर्व-सेवा-संघ के कुछ विशिष्ट 
सदस्यों के समक्ष अपना मनोमाव रखा। इसके बाद १६ और १७ दिसम्बर, 
१९५५ को आध्र-अतर्गत विजयवाडा नगर में सर्व-सेवा-सघ को जो बैठक हुई, 
उसमें इस बारे में विशेष रूप से विचार हुआ। उक्त बैठऊ में इस सम्पन्ध में 
अपना मन्तव्य प्रकट करते हुए विनोवाजी ने कहा : “जैसे सम्पूर्ण देश में एक 
ही दिन होली मनाते है मौर एक हो दिन दोवाली, उसी तरह जन-साधारण 
एक दिन तय करे और उस दिन सारे देश में सर्वत्र भूमि-वितरण कर डाले । 
ऐसी काति जन-आदोलन के द्वारा ही सम्भव है। सचित धन से आधिक सहायता 
छेसे, न लेने का प्रश्त गौण है ! मुख्य बात यह है कि आदीलन का आधार 
व्यापक बनाना होगा /” विनोबाजी आगे वहते हैं कि इस वात के आधार पर 
यह सोचता उचित है कि भादेशिक भूदाय-्समिति आदि का अस्तित्व रहे या 
नही २ उनके मत से प्रत्येक प्रान्त में सर्व-सेवा-सघ का एक शाखा-वार्यालूय रहे । 
वहाँ दानपन्र आदि जमा रहें। वहाँ दान-समप्रह, साहित्यअचार आदि के काम 
हो। वाकी सम्पूर्ण आदोलन जन-साथारण पर छोड दिया जाय। सर्व-सेवा- 
सध ने इसवा समर्थन किया। यह निश्चय हुआ कि अभी प्रादेशिक भूदान-समिति 
आदि तो वनी रहेंगी, परन्तु समठन को, जितना सम्भव होगा, विवेन्द्रित 
किया जाथगा और सचित घन से आर्थिक सद्यावता छेना घोरे-धीरे वर किया 
जायमा। तदनुसार द्वी आवश्यक व्यवस्था की जा रही है और इस निश्चय की 
मार्परूप में परियत करने के प्रयत्न चल रहे हूँ 
आध में यितोबादी वी पद-यात्रा से अपूर्व सफउता प्राप्त की । उनकी 
आप थी पदन्यात्रा प7 वह सर्वश्रेष् पराक्रम है। सत्य पर आयृत अहिसात्मक 
आदीठन में इस सुफड की आज्ञा करता दुगश्ञा नही है। आंध्र राज्य के अनेक 
कस्पुनिरट पार्येरता इस आदोलत बी विधारधघार से अनुप्राणित हुए है और 
उन्होंने भूदान-यन के बाम में अपने आपको झगा दिया है। यहाँ के मुदान- 
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ह कार्यकर्ताओं मुंशी गोराजी का नाम विज्ञेप रूप से उल्लेस-योग्य है। गोराजी 
ओर उनके सम्पूर्ण परिवार ने अपने को भूदाने-यज्ञ के रग में रंग दिया है। उनके 
पुत्र थी लवणम्‌, प्रार्थना सभा में विनोबाजी द्वारा दिये जानेवीले भाषण का 
हिन्दी से तेलुगु में अनुवाद करके सुनाते थे। इस वाम मे, उन्होने इतनी असा- 
धारण योग्यता का परिचय दिया वि सब छोग चबित रह गये । ५ 

१३ मई, १९५६ को धिनोबाजी ने आपध्र से तमिल्नाड ( मद्गास ) में 
पदार्पण किया। उसके दो सप्ताह वाद २७ से २९ मई तक तीन दिन, 
तमिल्नाड-अतर्गेत भारत के सात महातीर्यों में से एक औरे अन्यतम महातीर्य' 
काचीपुरम्‌ में आठवाँ सर्वोदिय-सम्मेलन सम्पत्त हुआ। सन्‌ १९५७ तक आदोल्न 
की अभीष्ट सिद्धि के लिए सकल्प ग्रहण किया गया है। इस अवधि पे पूरे होने 
में बेवल १८ महीने बाकी है। अतएव इस सम्मेलन मे पिनोवाजी ने आदोलन 
की तब तक हुई प्रगति का स्रिहावलोकन किया। सर्वन्सेवा-सघ के प्रस्ताव में 
भी उसका उल्लेख किया गया। पाँच वर्षों से चल रहे इस आदोलन की प्रगति 
के परिणामस्वरूप कई ऐसे दुप्ठात उपऊब्ध हुए हैं, जिनवा अनुसरण कर जन- 

प रे 

साधारण निष्ठा और एवाग्रता के साथ निरतर प्रयत्न बरके सकल्पित अवधि 
हर कै: अन्‍्दर' अभीष्ट प्राप्त कर सकता है। बे दृष्टान्त है. ( १ ) विहार में २४ 
छाप एकड भूमिदान प्राप्त होने से यह सिद्ध हुआ है कि अहिंसात्मक उपाय से 
कोई भी प्रदेश भूमि-यमस्या का बहुत ह॒द तब समाधान वर सबता है। (२) 
*उडीसा में बहुत-से ग्रामदान प्राप्त हुए है। इससे भूमि पर मालबियत वी जड़ 
“कमजोर पडी है। इसवे अतिरिकत इससे ग्रामराज की स्थापना घी बल्पता 
सामने आयी है और उस सम्बन्ध में छुछ विचार भी किया गया है। विनोवाजी 
कहते हूँ विः व्यापक ग्रामदान के द्वारा ससार के समदा एक नवीन मार्ग वा 
उदय हुआ है। ( ३ ) विहार मे एव दिन में ही दो सौ ग्रामो में ग्रामबासिया ने 
आत्मप्रवृत्त होकर भूमि-वितरण कर लिया है। उडीसा वे' सर्वस्वदानी चार- 

, पाँच सौ ग्रामा में प्राय एव ही समय भूमि-वितरण बिया गया है । विनोबाजी 

, पहले हूँ विः इससे वितरण की बुझजी हमारे हाथ में आयी है। (४) 
मध्यप्रदेश में भूदाय की प्रयति 'ीक तरह से नही हू। रही थी । स्थिति यो सुयारो 

वे' लिए मध्यप्रदेश वे कार्यवर्ताओ ने सघन शामूहिव' पदन्‍्याव्रा था वार्यपम 
अपनाया और उसमें भारी सफरता प्राप्त की। इरासे इस आशा वा सचार 
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हुआ है कि जहाँ साधारण कार्यकर्दा अकेले-अकेले काम करके भूमिदान, सम्पत्ति- 
दान इत्यादि भार्मकम पूर्ण नही कर पाते हैँ, वहाँ उनके ,मूहिक प्रयत्न से 
सफलता प्राप्त की जा सकती है। (५ ) व्यापक सुन्पत्तिदान वे सम्बन्ध में 
मेक लोगो के मन में ,सन्देहँ था, फिन्तु बिहोॉर को एक जनसभा से, जिसमें 
जयप्रकाशनाराययजणी उपस्थित थे, कई हजार सम्पत्तिदान-पत्र प्राप्त 
हुए। उड़ीसा के छोटे-छोटे प्रामो में भी वडी सख्या में सम्पत्तिदान-पत् 
प्राप्त हुए है। , 
भूदान-आरोहप में भूदान-यज्षे सम्पूर्ण ग्रामदान” की सीढी तक पहेंचा 
है। वितोबाजी वे कथनानुसार--भूदान का चरम उत्कर्प ग्रामदान है। किन्तु, 
वह आति की सर्वोच्च सौडी नहीं है। काति के एवरेस्ट” शिखर तक पहुँचने 
में अभी और वहुत-कुछ वाकी है! केवल भूमि-काति होने से ही आधिक क्रात्ति 
नहीं हो जायगी। भूमि-काति के साथ-साय उद्योग-सम्बन्धी क्राति भी होनी 
चाहिए अर्थात्‌ खादी और ग्रामोद्योग-समूह की प्रतिप्ठा होनी चाहिए। आधिक 
ऋति के साथ-साथ सामाजिक कआाति की भी पूर्ण परिणति होती जाहिए। इसके 
लिए जाति-भेद का अत अत्यधिक आवश्यक है। क्राति को सुगम बनाने वे 
रिए पिक्षा-व्यदस्था भी क्राति के अनुकूल और उसकी सहायिका होती चाहिए । 
अ॒तएुव नयी तालीम' शिक्षा-पद्धति का व्यापक प्रचछन आवश्यक है ! इसीलिए 
विनोबाजी ने काचीपुरम्‌ सर्वदिय-सम्मेलत में घोषणा की कि भारत के दक्षिणी 
प्रदेश मे मे क्राति का पूर्ण विकास देखना चाहते है और इसछिए वे तमिलननाड' 
में भूदाय के काम के साथ, ( १) खादी और ग्रारोयोग, ( २) जातिभेद- 
उन्मूलन और ( ३ ) नयी तादीम, इन तीन कमा में योगदान के ये। इस 
कारण थे तमिलनाड से अनिश्चित काल तक रहेंगे। उन्होने अभी इन तीन कामा 
को क्यो प्रत्थ किया, इस सम्वन्ध में उन्हाने वाडीचेटी में ( ८ जुलाई, १९५६ 
को ) कहा “शव अदेक्ष में छाता एवड भूमिन्दान प्राप्त क्या जा सकता 
है, यह पिहार ने सिद्ध वर दिया है। एवं प्रदक्ष मे सेवडा ग्रामदान मिल सकते 
हैं, और मालकियित मिद सकतों है, यह बात उडीत्ा ने साबित कर दी है। 
इसलिए एवं तरफ मेरा वास समाप्त हो गया है। भूदान के मार्ग से वया हो 
सकता है, यह य्ावित ही चुवर है ! इससे अधिक वेबलू एव मनुष्य और वया 


डर भूदान : दया और क्यो ? 


कर सकता है ? अपने बारे में मुझे यही कहना है कि मेरी ओर से भूदान-वा्यें 
को पूर्ण परिणति हो गयी है। इसलिए अब से में यहाँ अपने भूदान के वाम के 
साथ ग्रामोद्योग, नयी ताछीम, जातिमेंद-उन्मूलन आदि कामो को जोडकर 
ग्राम राज्य की कल्पना को मूत्र रूप देना चाहता हूं।” इस महान्‌ कार्य को 
आरम्भ करने के पूर्वे उन्हाने चित्तशुद्धि और गम्भीर चिन्तन के लिए काची पुरम्‌ 
में सम्मेलन समाप्त होने के बाद तीन दिन ( १ जून से ३ जून, ५६ ) तक उपवास 
रखा। साधारण तोर पर तीन दिनो के उपवास वे लिए विशेष-ुछ चिन्तित 
होने की बात नहीं है, किन्तु विवोवाजी की पाक्स्थली बहुत क्षतिग्रस्त है 
ओर उन्हें तीन-चार घटे के अतर पर अवश्य कुछ भोजन चाहिए। फलत 
उनके उपवास ने बडी चिन्ता उत्पन की, किन्तु हएं की वात है कि ईश्वर की 
कृपा से उपवार के कारण उनके स्वास्थ्य में विशेप-कुछ अतर नहीं आया। 
उपवास टूटने के वाद बेवछ तीन दिन तक विश्वाम करने के उपरान्त ७ जून 
से उन्होंने तमिल्नाड में पुन पद-यात्रा आरम्भ कर दी। अब ग्रश्न यह है कि 
तमिलनाड में ही इस काम को करने का सकल्प विनोवाजी ने क्यों लिया ? 
इस संमय काति के अतिम पर्याय का विकास करने का अवसर उपस्थित हुआ है 
और इसका प्रयोजन तमिल्‍लाड में उनकी प्रद-आता के बीच में ही प्रकट हआा 
है। अतएवं अहिसात्मक समाज-रचना के इन त्तीन अति आवश्यक बामो को 
तमिलनाड में उन्होने शुरू क्या है, यह समझना स्वाभाविव है | पर 
विनोबा बहते हूँ कि उन्हें भाशा है वि इस प्रदेश में उन्हें विशेष समर्थन प्राप्त 
होगा । प्राचीन घर्मग्रन्था में उनका विश्वास है। श्रीमद्भागवत में लिखा है 
कि जब ससार में वही भी भवित शेप नही रह जायगी, तब भी द्रविड प्रदेश में 
भवित का अमाय नही रहेगा। तमिल्नाड के प्रायः अत्येक याँव के मध्य में एवग 
बडा मन्दिर है। इससे श्रीमद्सागवत वी यह वित सही जान पडती है। इसके 
अछावा उनका खयाल है वि तमिलनाड में सादी का जो घाम हो रहा है वह 
ध्यवसाय की दृष्टि से नही हो रहा है। प्राम-यगठन की ही दृष्टि से वह काम 
हो रहा है। वहाँ कितने ही रचनात्मक वापे हो रहे हैं। इसलिए उनके याम मे 
लिए तमिटनाड वा वातावरण अधिव उपयुवत है। इस बात ने भी उन्हें ऐसा 
सोचने के लिए प्रभावित क्या हागा। तमिल्माष्ट में क्राति दे वार्य वी प्रगति 
कंची होती है, इस बात बी ओर सभी छोय व्यानपुर्वद देखेंगे 


सूदानअन्ञ के पाँच सोपान ३ 


मई, १९५६ के अत तक सारे भारत में ५ छाख ३७ हुजार दानापपों के 
द्वारा ४१ छाख ८२ हजार एकड भूमिदान और २१ हजार ८ सौ दातपत्रो के 
द्वारा वापिक ७ लाख ८१ हजार रुपये का सम्पत्तिदान प्राप्त हुआ है। आज 
तक सारे भारत में १,१०९ सम्पूर्ण ग्रामदान प्राप्त हुए हैं । इसमें से १,०४५ 
ग्राम उडीसा के है। अवतक १,८७७ व्यक्तियों ने जीवनदात किया है। 
भुदान-यज्ञ के पाँच सोपान 

विनोबाजी कहते है कि भूदान-यज्ञ के पाँच सोपान है। एक सोपान से दूसरे 
सोपान पर चड़ते-चछते भूदान-पज्ञ विनोबाजी के उडीसा-अमण-काल में पाॉँचय 
सोपान पर पहुँचा । उनकी व्यास्या के अनुसार भूदान-यज्ञ के पाँच सोपान थे है : 

(१ ) तैलगाना मे भूमिहीन दरिद्वो और भूमि के मालिको के बीच विद्वेप- 
विवाद आदि के फलस्वरूप वहाँ जो मयानक परिस्थिति उत्पन्न हो गयी थी, 
उसका प्रतिकार जत्मन्त आवश्यक था। उसी अवस्था मे वहाँ भूदान-यज्ञ आरम्भ 
हुआ और उसका अच्छा परिणाम जाया। वहाँ की भगातक स्थिति भी झात 
हुई। इसका प्रभाव सारे देश पर पड़ा और देश की विचार-धारा में भूदान- 
यज ने एक जिश्षेष स्थान प्राप्त लिया। यह भूवान-यज्ञ का पहछा शोपान था। स्थान प्राप्त भूदाग- 

(२ ) तेलंगाना के हगामे में हजारो मूमि-स्वामी और उनके पक्ष के आदसी' 
मारे गये थे। वहाँ छूटमार, डकैती और _हदाह को घटनाएँ अबाघ गति से घट 
रही थी । बहुत लोग सोचते हैं कि वैसी अवस्था में वहाँ भू-स्वामियों से अनुकूछ 
परिणाम प्राप्त करना कठित ने था। किन्तु, सम्पूर्ण देश के लिए विज्येषकर जहाँ 
सामान्‍य अवस्था है, अर्थात्‌ जहाँ कोई हिसात्मक आदोलन नही चल रहा है, 
भूदान-मज्ञ उपयोगी है या नही और ऐसे स्थानों पर उसका अनुकूछ परिणाम 
निकलेगा या नही, इसमें सन्देह है। इसीलिए एक ऐसे क्षेत्र में भूदान-यज्ञ को' 
परीक्षा छेना आवश्यक था, जहां बिलकुल सामान्य स्थिति हो। विनोबाजी के 
दिल्‍ली जाने के मार्गे में यह परीक्षग की ययी जौर भूदात-यज्ञ सफल सावित हुआ 
सम्पूर्ण देश की दृष्टि उत ओर जाकपित हुईं। मूदाव-यज्ञ की चारो और चर्चा 
होने लगी। यह हुआ मूदात-यत्र का दूसरा सोपान। 

(३) इसके वाद कार्यकर्ताओं के मन में आत्म-विश्वास पैदा करने की 
आवश्यकता हुई, जिससे कि वे आत्म-विश्वास लेकर देशव्यापी आदोहन को 
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चलाने में सफल हो । सेवाधुरी-सर्वोदिय-सम्मेजन में दो वर्षों के अन्दर सारे देश 
में २५ छाख एक्ड भूमि ओर उत्तरप्रदेश में ५ छाख एवड भूमि प्राप्त करने वा 
निश्चय किया गया। ये दौतो ही सकल्प पुरे हुए और कार्यकर्ताओं के मन में 
आत्मनिप्ठा उत्पन्न हुई। इस प्रकार भूदानु-यज्ञ तीसरे सोपान पर चढा । 
* “(४ ) देशभर में जितनी भूमि है, उसका छठा हिस्सा प्राप्त करने से ही 
सभी भूमिहीतो को भूमि दे सकना सम्भव है। पहले एक प्रान्त मे सूब जोर- 
शोर से काम वरके वहाँ को पप्ठाश भूमि प्राप्त कर लेने से अन्य प्रान्तों पर भी 
उसका प्रभाव पड़ेगा | तब देशभर में भूमि का पष्ठाक्ष प्राप्त वर सकक्‍ना सहज 
होगा। इस बात को सोचकर विहार की पष्ठाश भूमि, अर्थात्‌ ३१२ छाख एव्ड 
भूमि सग्रह करने का निश्चय पिया गया। वहाँ २३ छाख एबड से कुछ अधिवाः 
भूमि प्राप्त हो चुकी है। इस समय कार्यकर्ता भूमि वितरण के काम पर विशेष 
णोर दे रहे हैँ इसलिए भूमि-प्राप्ति की ओर घ्यान नही दिया णा रहा है। बिहार 
में जितनी भूमि दान में मिली है उससे अधिक महत्त्व की वात यह है कि वहाँ 
वितने लोगों नें भूमि-दान किया है। वहाँ तीत छाख व्यवितयों ने भूमिदान 
किया है। एक प्रान्त में किस प्रवार एाखा व्यवित झाखो एकड भूमि दाम में 
*दे सकते है. इसके लिए विहार द्रप्टव्य है। लाखो व्यक्तियों ने अत्यन्त श्रदा 
के साथ दान क्या। बिह्मर में जो दात्र मिले हैँ, उनमें अधिकाश सात्तविक 


नर भूमि पर से व्यक्तिगत मालबियत की समाप्ति से ही भूमि-प्राति 

सफठ होगी। सभी ग्राम! में व्यक्तिगत माछकियत मिट जाय और ग्राम ही 
सारी भूमि वा स्वामी बत्े। सारा ग्राम एक परिवार के रूप में रहे। इसे 
विनोबाजी ने 'प्राम-परिवार' नाम दिया है। विनोवाजी ने उडीसा के कोरापुट 
जिले में जब पैदलन्यात्रा शुरू की, तव यहाँ ग्राम-दान-आदोलन बडी स्षेजी से 
घल रहा था | अगस्त, १९५५ तब उडीसा में ६५०० से अधिव ग्रामदान मिले । 
इसमें से बेवऊ कोरापुट जिले में ही ४०० से अधिक ग्रामो का समग्र दान मिला । 
भूदान-यज्ञ 'में पप्ठाश दाने से अधिक महत्त्व सर्वस्व दाग का हे। इस प्रवार 

डीसा में भूदान-सज्ञ पाँचेवें सोपान पर पहुँचा। 

बिनोदाजी ने मूदान-्यन के पाँच सोपानों का नामवरण विया है। पहले 
सोपान में स्थानीय अज्याति वा दमन हुआ । इसरिए, उन्‍्दानें इसे 'अश्यावि- 





बापू छेसा हो दृह्य जप 
दमन माम दिया है। दूसरे सोपान में सम्पूर्ण देश का ध्यान भूदात-यज्ञ की 
ओर आक्ृष्ट हुआ। इसलिए इसे 'घ्यानाकर्पण' नाम मिला है। तीसरे सोपान 
में कार्यकर्ताओं में आत्मविश्वास जाग्रत हुआ | इंसलिए इसका नाम रखा है : 
निष्ठानिर्माण । चौथे सोपान में यह परीक्षा की ययी कि किसी एक प्रान्त में 
किस प्रकार पप्ठाश भूमि का सप्रह किया जा सकता है। इसलिए इसे व्यापक 
भूमिदान' नाम मिला ! पाँचवे सोपान में गाँव को एक परिवार के रूप में परिणत 
करने का प्रेयत्न किया गयां। अतएव इसे नाम मिला : 'भूमि-काति!') 
इसीलिए वियोवाजी ने कहा है कि भूदान-यज्ञ आदोलन नही, वरन्‌ 
आरोहण है! 
बापू जेसा हो दृश्य 
विदेशी शासन समाप्त कर हमने जो स्वाधीनता प्राप्त की है, चह केवछ_ 
जहा पर कण जात है। रत सम का र्पवीन आस न स्वापीनता है! स्वराज नही है। राजनीतिक सवाघी- 
जता एक सुयोग-मात्र है। इस सुयोग का सदुपयोग करके आथिक और सामाजिक 
साम्यअतिप्ठा कर सबने से ही देश सम्पूर्ण स्वराज प्राप्त करेगा। महात्मा 
गाबी ने अपने १४ सूझ्षी रचनात्मक कार्यक्रम में इ्ती स्वटाज का डित ने अपने १८ सूद्री रचनात्मक कार्यक्रम में इसी आँका 
है। आर्थिक साम्य-स्थापता उक्त १८ सूत्री रचनात्मक कार्यों में सर्वोपरि है। 
किन्तु परिस्थिति ऐसी है कि भूमि-समस्या का समाधान तथा आर्थिक साम्य- 
स्थापना आजकल के धुगवर्म के रूप में उपस्थित है और महात्मा गाधी का चह 
आअवूरा काम भगवान्‌ मे दिवोवाजी के हाथ में सौंप है। महात्मा गाबी में जिस 
विमूति का प्रकाश हमने देखा था, विवोदाजो में वेरी ही विभूति वा विकास 
परिलक्षित हो रेहा है । और ऐसा छूगता है कि गाथीजी की आत्मा विनोबाजो 
के माध्यम से वात कद रही है। $पाछागीजी ने विहार में विनोवारी के साथ 
मेठ करवे उपरको बायं-पद्धति दा अदछोकन किया था और उन्हीने ऐसा अनभव 
किया था| उन्होगे बहा था ४ “दापू के साथ चम्पारण में रहकर मैने जो दश्य 
देखा था, यहाँ विनोवाजी वे पास भी वद़ी दृश्य देख रहा हैं) बापू जिस प्रकार 
वाम वरते थे, वितोगजी भी उसी प्रवार वाम कर रहे हैं) में तो इस प्रकार 
वाम नद्ही वरता, क्योकि मेरी प्रदृ॒ति ही दूसरे ठग की है। विन्तु झोमनोमाव 
कूपर, जिय पद्धति से, जिस प्यार बापू वाज वरते थे, उपी प्रगार विनोबाजी 
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भी वाम वर रहे हैं । गाधीजी जिय तरह ग्रामवासी भाइयों थे! साथ वात- 
चौत बरते थे, विनोवाजी भी उसी तरह उनये साथ वात बरते हैं। ऐसा मन 
में लग रहा है और आशा भी हो रही है नि बापूजी वी वही आत्मा हम लोगो 
वे' बीच आबर वाम बर रही है। इतने दिना तव अनुभव बर रहा था वि उन्होने 

जो-युछ सिसाया था, बह उनये चछे जाने ये बाद, छोग भूलते जा रहे है । विन्तु, 

इस सब थामों वो देखबर ऐसा छगता है विः महात्माजी वी आत्मा विनोबाजी 
के माध्यम से हम छोगो ये बीच वाम वर रही है और गाधीजी वा वाम 
चाएू है-+वह वन्द नही हुआ है। पेवछ विदेशी दासन वा अवसान ही उनवा 

सदी या। हम कोगो में नो छोग यान पिन हैं, कहता मे ही था। हम लोगो में जो छोग राजनीतिज्ञ हैं, वे विदेशी शासन घी 
समाप्ति को ही प्राति समगते थे, विन्तु उनवे लिए यह प्रीति वां दिशा में एक 

कर्दम-्मात्र हैः था। उन्हाने स्वायीनता वी सहायता लेकर द्वरिद्रता वी समस्या 

वो हल करना चाहा था।" 


सम्पूर्ण प्रामदान या भूमि का ग्रासीकरण 


आदोल्न के प्रारम्भिक काछ में विनोवाजी ने पहा था * “में छोटा 
परिवार नही चाहता, इसलिए बड़े परिवारा की रचना करने णा रहा | ने जा रहा हैँ। 
में सम्पूर्ण घ्राम की एक परिवार में वदुता-आाहता-हैं।” उन्होंने यह भी कहा 
था : “इस उद्देश्य-सिद्धि के लिए मेरा आदोल्न आगे बढ रहा है और सफलता 
मिलने तक यह आदोछन चलता रहेगा।” इसके बाद १९५३ के भध्य में रांची 
में आयोजित एक वार्यकर्ता शिविर में उन्होने बिहार प्रदेश के वायंकर्ताओ को 
भूमि-व्यवस्था वे अतिम स्वरूप वे' बारे मे समझाया 
* हम छोगो को अन्तिम अवस्था ऐसी होगी। भारतभर में जितनी 
जमीन है सब एक साथ मिलाकर आबाद की जायगी, एसा नहीं। व्यवित 
के हाथ में जमीन रहेगी, विन्तु भ्राम-पचायत वे हाथ में भूमि वी मालक्यित 
रहेगी। श्रत्येक परिवार को ५ एक्ड के हिसाव से जमीन खेती वे' छिए मिलेगी 
ओर बाकी जमीन सामूहिक रहेगी । मालगुजारी सामूहिक जमीन की फसल से 
दी जायगी। श्िध्षा, चिकित्सा-व्यवरथा आवि का खर्चे सामूहिक जमीन से पूरा 
किया जायगा। इस प्रकार गाँव के सभी सार्वजनिक यारये सामूहिव जमीन से 
पूरे किये जायेंगे और खाद्योत्पादन के छिए सभी छोयो के पास थोडी-थोडी जमीन 
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रहेगी । प्रत्येक आठ-दस वर्ष पर जमीत का पुतवितरण होगा ! जिसके घर 
में अधिक छोग होगे, उसे अधिक जमीन दी जायगी और जिसके घर में 
कम छोग होगे, उसे कम जमीन दी जायगी। इस अवधि के लिए यही व्यक्ति 
जमीन का मालिक होगा, अर्थात्‌ इस काल में इससे जमीन छोनी नहीं 
जायगी। हर आदमी यही सोचकर काम करेगा कि यह दायित्व उसका है और 
_जगीन उसकी है। इस प्रकार सामूहिक जमोन भी उन्ही छोयो की है--ऐसा 
सोचकर ऊोग उस अमीन पर भी कांम बरेंगे। सब जमीन हम लोगो की है। 
हमें जहूरत पडने पर और जमीन मिछ भी सकेगो और वापस भी छो जा 
सकेगरी---एसा मतोमाव रहेगा। यद्यपि पिता-पुन के वीच अटूट सम्वन्ध रहता 
है, तथापि कोई पिता ऐसः नही कहता है कि 'में अपने पुत्र का सालिक हूँ । 
पिता बहता है कि 'मालछिक भगवान्‌ है। हम दोनों ही उसके सेवक है '। मर्घात्‌ 
उसे अपनो सन्तान के प्रति ममता ठो हैं, किन्तु उस पर मा/लिकाना अधिकार नही 
है। इसी प्रवार जमीन के प्रति ममता तो रहेगी, किन्तु उस पर भालिकाना 
अधिकार नहीं रहेगा। जमीन की बिक्री नहीं होगी। भला कोई अपने बच्चे 
को वेचता है ? बच्चे को किसीकी सहायता के लिए दिया जा सकता है। जमीन 
का मूल्य पैसे से नही चुकाथा जा सकता। वह अमूल्य वस्तु हैं। है।” 
“आरम्भ से विवोबाजी के मन में सम्पूर्ण ग्रामदान की वात थी। किन्तु, 
उन्हीने शुरू से सम्पूर्ण ग्रामदान पर जोर नहीं दिया, क्योकि महान्‌ विचार 
प्रकट करना एक बात है और उसे वास्तविर्ता में परिणत करना दूसरी वात । 
ओदोलन की प्रगति के साथ-साथ उसके छिए अनुश्‌लू अवस्था की सृष्टि होनी 
चाहिए । बुदेझसण्ड के यशस्व्री नेता दीवान झत्रुध्न सिंह के सत्पयास से उत्तर- 
अदेश मे मेंगरो5 प्राम के निवासियों से विवोवा की इस कल्पना को मूर्त रूप दिया। 
उन्होने मेंगरीक प्राम बा समप्रदान कर दिया। भारत में वही पहलछा सम्पूर्ण 
ग्रामदाव था। इसके बाद विहार में १३ ग्राम और उडीसा में २५ ग्राम सम्पूर्ण 
ग्रामदान दे झूप में मिले । उडीसा में धीरेन्धीरे सम्पूर्ण ग्रामदान की सख्या बने 
छूगी | विनोयाजोंने बढ़ाया कि उड़ीसा में उतरे! भ्रमण वा उरेश्य होगा भूमि- 
कऋाति। सम्पूर्ण आम के सर्वस्वदान के द्वारा मूमि-तातिहोगी । विनोप्राजीं के 
उद्ीवा-धमणलाश में कोराणुट जिले में सम्पूर्ण ग्रामशव तेजी से होता रहा। यह 
लात भूदान-यज्ञआंदो लन_को महती सम्भावनाओं वो और विदेश करती है । 
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मी में पुननिर्माण वे बाम दवोगे, उसकी विस्तृत व्याख्या विनोवाजी से बोरा- 
धुट जिछे के भ्रमण वे समय ग्रामवाद्धियों ये' समक्ष वी । उन्होंने बहा : “जमीन 
थे मालिक भगवान्‌ है। ग्राम भगवान्‌ फी ओर से जमीन के ट्रस्टी होगे। कानून 
भी विसी व्यवित को जमीन ये मालिय ये रूप मे नही मानेगा। ग्राम वो ही 
जमीन वा मालिय माना जायगा। परिवार में बितने छोग है, यह देखकर 
प्रत्येक व्यक्ति पर एक एयड वथे* हिसाव से जमीन खेती ये लिए दी जायगी। 
प्रत्येव पाँच या दस वर्षों पर परिवार वे रादस्यों की सख्या को देसते हुए जमीन वा 
पुनवितरण होगा । ग्राम में थोडी-सी सामूहिय जमीन रहेगी। इस जमीन की 
आय से ग्राम की समस्त जमीन की माछगुजारी दी जायगी और ग्राम के सभी 
उत्थानमूलव कार्य किये जायेंगे। कुछ वर्षों के परीक्षण के उपरान्त यदि ग्रामवासी 
चाहें तो वे सारी जमीन को सामूहिक रूप दे सकेगे। अब केवल सुविधा थे 
लिए ये छोग अछग-अछग सेती परेंगे। यदि किसीके खेत में बहुत अधिक 
धाम पड जायगा, तो गाँव के सभी लोग मिलकर काम बर देंगे। यदि कोई 
व्यक्त बष्टपीडित होगा या उसवी जमीन में क्म फसछ होगी, तो उसे 
सहायता दी जायगी। कोई किसीको ऋष नही देगा, कृयोवि सम्पूर्ण ग्राम एक 
परिवार ने' रूप में रहेगा। 5 
“स्ाथ-ही-साथ कुदीर-उद्योगो की स्थापना वी जायगी और प्राम के 
स्वावलस्बी द्वोने और उसे पैसे की माया से मुक्त ब्रने की चेए्टा की जायगी। 
पहुँछा ज्ाम यह होगा कि सब ग्रामवासी मिलकर यह निरचय करेगे कि उनवे” 
ग्राम मे बाहर से क्पडा नहीं आयेगा। कपास पैदा करने से लेकर कपड़ा तैयार 
बरने तक का सारा काम ग्राम में ही होगा । इसके द्वारा गाँव वे सभी लोग काम 
पायेंगे और गाँव की छूद्ष्मी गाँव में ही रहेगी । इसके अतिरिक्त गाँव को जिन 
वस्तुओं को आवश्यकता होगी, उन्हें गाँव में ही पैदा करने की व्यवस्था की 
जायगी। गाँव में किसीकी भी व्यक्तिगत दुकान, नही होगी। ग्राम की ओर से 
ही एक दुफान रहेगी। वह दुकान ही आवश्यकता वे अनुसार बाहरी चीजें 
खरीदेगी और ग्राम वी जरूरतों की पूर्ति के बाद अपूने यहाँ? उत्पादित चस्तुओ 
को बाहर बेच देगी । न्‍ * मत 
“गाँव वे' सभी बच्चे एक-सी शिक्षा पायेंगे । शिक्षक सबेरे एक घटा बच्ची 
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को और शाम को एक घटा वयस्कों को शिक्षा देग्रे। दिन के बाकी: घटो में वे. 
अपना काम करेंगे । भारत की शिक्षग-व्यवस्था 'में शिल्प तथा अह्मविद्या, 
दोतो का ही स्थान होना चाहिए। इससे अपनी योग्यता के अनुसार काम 
भिलेगा और बुद्धि का ठीक ढग से विकास होगा। प्रतिदिन शाम को गाँव के 
सव लोग एक जगह इकद्ठे होगे और वहाँ गीता, रामायण आदि धर्मग्रन्थो का 
पाठ होगा तथा ग्रामोन्नति के बारे में विचार-विमर्थ क्या जायया । आजकल 
शराब, वीडी, सिगरेट आदि के सेवन के कारण ग्रामो की अवस्था बढुत खराब 
हो गयी है। इसलिए सभी ग्रामवासी मिलकर भगवान्‌ को साक्षी रखकर यह 
निश्चय करेंगे कि वे शराब, वीडी आदि का सेवन नहीं करेगे। गांव में जिस 
ध्यवित पर कज॑ है, उसे माफ कर देमे के लिए या ब्याज छोड देने के लिए महाजन 
से अनुरोध किया जायगा। भविष्य में यदि किसीको कर्ज की जरूरत पडेगी, 

तो गाँव की ओर से मिलेगा। सरकार से भी कर्ज लिया जा सकेगा। गाँव मे 
होनेबाले सारे विवाहो को व्यवस्था गाँव की ओर से ही की जायगी--क्सिी 
परिवार-विश्येप पर बोझ नही रहेगा। इसीलिए विवाह के लिए ऋण लेने की 

कोई जरूरत नही रहेगी। 

“सामाजिक क्षेत्र में जातिभेद, अरपृश्यता, स्त्री-पुरुष-पेंद, भआादि सभी 
भेद-भाव दूर क्र दिये जायेंगे। प्रत्येक व्यवित को परमेश्वर का पुत्र माना 
जायगा भौर उस दृष्टि से सवके समान अधिकार होगे। सब प्रकार के शिल्प तथा 
सव तरह के समाजहितबारी कार्यों की सामाजिक, न॑तिक तथा आध्यात्मिक 
प्रतिष्ठा एकसी मानी जायगी। गांव की जमीन पर सवकेग समान,अधिकार 
माना जायगा और आदर्श यह होगा कि सब छोग दुछ देर खेत में काम करें 
भारण यह है कि सेती के काम को छोड देने पर मानव-जीवन पूर्णता मही 
प्राप्त वर सक्‍ता। गाँव के जुलाहे, चमार, नुम्हार, सभी गाँव के छोयो की 
आवश्यवता के अनुसार काम करेगे। उसवा हिसाब नही रखा जायगा। बर- 
सात के अन्त में जब फसल होगी, तब क्सिन छोग अपनी-अपनी फसछ का 
कुछ अशय उतर शित्पियों को दे आयेगे। पहले ग्रामो में ऐसा ही होता था। इस 
प्रदार 'वसुघव उुदुस्वव म्‌ का आरमस्म 'ग्राम-परिवार' से ही होगा ।" 

सर्वस्वदानी प्रामों की भूमि-व्यवस्पा से व्यक्तिगत भालवियत तो समाप्त 
हो जती है, परन्तु व्यक्तिगत माठदियत की सुविधाएँ ग्रामवासियो को 

है 
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मिलती रहती है, अर्थात्‌ अठय-अछग वे सेतो घर सबते है। सपूर्ण ग्रामदान 
में धारे में वियोवाजी बहते हैं वि भूदानन्यज्ञ या पहटा बदम यह है कि गाँव में 
बोई भूमिहदीत नही रहेगा और उसवा अतिम बदम यह होगा कि गाँव में भूमि 
बा माए्व बोर्ड नही रहेया। 

विनोबाजी बहते है कि सम्पूर्ण ग्रामदान थे! चार सुपरिणाम हैं ! 
( १) आधिएय, (२) सास्कृतिक, ( ३ ) नैतिया और (४ ) आध्यात्मिव । 
इस सम्बन्ध में व्यास्या बरते हुए वे बहते हूँ : 

( १) आधिव-- सम्पूर्ण प्रामदान का पहलछा सुपरिणाम है--आर्थिक 
ऋाति। व्यक्तिगत स्वामित्व वा अत होने से गाँव की सब जमीन एक जगह 
हो जायगी और इससे गाँव वी श्री-वृद्धि होगी | इसपे यारण ये है? 

( थे ) भाँव में क्सि फसछ मी विरा परिमाण में आवश्यकता है, सको दृष्टि में 

रखवर खेती वी व्यवस्था होगी, ( ख ) शपि की उन्नति के लिए पूरी घेप्ट! वी 
जायगी, ( गे ) सरवारी और बाहरी सहायता पा सकना आसान होगा और 
(घ ) व्यवितगत रूप से क्सीको ऋण छेने वी जरूरत नहीं पडेगी। मोदे 
तौर पर ,इससे ग्राम-आयोजता में विशेष सुविधा होगी। इस प्रवार गाँव में 
आविक क्राति होगी । 

(३) सास्ट्तिक--“गाँव के एक परिवार के रूप में रहने से परस्पर 
प्रेम और सौहाद मे वृद्धि होगी । सुख या दुख में अन्य साझीदार होने से सुख 
बढता है और दुख घटता है। इसलिए सम्पूर्णदानी प्रामो वें छोगो वा सुख 
बढेगा और दु ख घटेगा। इसके अतिरिक्त इस सम्पुर्णदाती ग्रामों की परिवार- 
मूछक और व्यक्तिमूलक मनोवृत्ति दुर हो जायगी और ग्रामवासियों के विचार 
'यहुत-कुछ खिलाडियो की तरह हो जायेंगे, जिन्हें अपने समूह की सफलता- 
असफलता की चिन्ता रहती है। खिलाडी अकेले ने खेलकर अपने दल ये साथ 
'खेल्ता है और पूरे दक की सफलता पर हपित होता है। सामूहिक नृत्य में नतेक 
के साथ भो थही बात रहती है। इसी प्रवार सर्वस्वदानी ग्रामों के लोग एवं 
अरियार फे रूप में सहयोगपूर्वक रहेगे और सुल की बात होने पर विशेष सुख 
पार्येगे और दु ख की बात होने पर कम डु ख अनुभव करेंगे । 

( ३) वैतिक--- ग्रामीकरण के फलस्वरूप ग्रामीणों वा नैतिक विकास 
होगा । झगड़ा, गाली-गछौज, चोरी, व्यभिचार आदि समाप्त हो जायेंगे। 


सम्पृर्ण ग्रामदान या भूमि का प्रामीकरण भर 


मा कोई अपने घर में भी चोरी करता है ? मनुष्य ने अपने व्यक्तियत स्वार्थ 
के लिए अलूग परिवार और ध्लम सम्पत्ति की सृष्टि की है। इस व्यक्तिगत 
स्वामित्व-भावता के कारण ही समाज का नैतिक अध पतन हो रहा है। एक 
भिखारी दौ-चार पैसे और एक टुकडा साबुन भी अपने फटे चिथडे मे यत्नपुर्वक 
वॉघकर रसता है। इसी प्रकार कोई कुछ जानें, कोई कुछ रुपये और कोई 
हजार-हजार रुपये अपनी यैली में जमा करके वैठा है। छोगो का मन इतता 
स॒वीर्ण ही गया है और लोगो ने अपने घर का दायरा अत्यधिक सीमित कर लिया 
है। उनकी परिवारमूलक धारणा बहुत सकोणे हो गयी है। आज सारे ससार्‌ 
के झगडो की जड यही है । जब भूमि या सम्पत्ति की मालक्यित की प्रया समाप्त 
हो जायगी, तव छोगो वा ओर समाज का नैतिक धरातल ऊँचा उठेया। इसमे 
रुदेहू नहीं। यही सम्पूर्ण प्रामदाल का सर्वोत्तष्ट सुपरिणाम है, 'तव सारा 
ससार आनन्द से नाचने लगेगा । आज सारा ससार दु सी है। स्वार्थ-सिद्धि के 
लिए परस्पर सघपे ही दु ख का कारण है । इसके फलस्वरूप हिंसा बढ रही है । 
यदि गाँव की भूमि और सम्पत्ति गांव की ही हो जाय, तो ससार को नैतिक 
उत्रति करने का एवं मार्ग सिल्ल जायगा। 

(४ ) आध्यात्मिक--“आध्यात्मिक महत्व की बात सबसे अत में वह 
रहा हैं, पर इसवे कारण इसवा ग्ुएत्व कम नही है। लोग जब बोलते है, तो 
भहते है ) यह मेरा घर है', “वह मेरी जमीन है” आदि | इसी 'मेरा' और 
प्रेशी' के भाव ने मनुष्य को आसवित वा दास दना दिया है। जब मनुष्य मै! 
और 'मेरा' के रूप में सोचना बन्द बर देगा, और यहू समझेंगा वि ससार में 
जो बुछ है, वह हर बिसीदा है ओर ऐसा वुछ भी नहीं है, जो केवल मेरे 

'भोग' ये लिए है, तव वह ज्षीघ्र ही मुक्ति-लाभ कर छेगा | आज हर विसीया 
मन बन्धन में बेंधा है, पयोदि मैं, 'मेरा' से छोय छुटवारा नहीं पा रहे 
हैं। इसो बजट से ऋषि-मुनियो द्वारा बताये गये मुकित दे मार्ग पर चएने पर 
भी भुस मा मुक्त नही मिछ पा रही है। ऐमा प्राय वहा जाता है कि यदि मनष्य 
सर्वस्व त्याग कर दे--घर छोडगर चटा जाय, तव में! और प्ररा पी 
भावना घी जायगो।] पिन्‍्तु, ऐसे निषेवात्मव मार्य से मुष्ति-ाम नहीँ 
विया जा सपता। शाफारण तौर पर छिसे घर यहा जाता है, उप्ते हम अपना 
भटत पर मानना छोड दें, तर्भर हमारी मुक्ति डा मार्य प्रयास्त टोगा। हम इस 
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बात वा दुए विश्वास होगा चाहिए दि सारा गाँव हमारा घर है और पिस घर 
में हम रहते है--जिरें हम अपना बटयर सम्योधित बरते है, बढ़ रायके 

+ हिए है। “मैं विसीरे लिए नही हूं, और कोई मेरे लिए टी है"-इस्त आन 
धारणा से मुवित नही प्राप्त वी जा सवतो। मैं राबबे' लिए' और राब मेटे 
तिए'--ऐगा वियार रगाते से ही मुवित मिल सग्ेगी । 

“अनीत बाछ में मुबित सापना ये' लिए इसो भाव वो ग्रहण बरने के 
बहुत प्रयटा हुए हैँ वि मेरा कुछ नही है'। इसीलिए ग्रसार को छोडबर चले 
जाने और लोफ-ससर्ग से दूर जावर एयान्तवारा करने बा झोया इस देश में 
रहा है। ऐसा सप्रझा णाता रहा है कि गुक्ति एने फा यही घरलतम उपाय 
है। विन्तु मुकित प्राप्ति वा ऐसा कोई सीथा रास्ता नही है। मनुष्य राय छोड 
कर चज़ा तो जाता है, फिर भी 'लेगोटो' पर उत्तकी आसवित रह ही जाती है। 
इससे यु.छ वाम नही होता। इसलिए हमें यह विचार प्रहण वर पडेगा वि 
हमारा जो कुछ है, वह सब गाँव वा है। यही नहीं, हम स्वय भी गाँव थे' हूँ 
और गाँव हमारा है। इस विश्वास से ही प्षीघ्र मुकित प्राप्त कर सबना 
सम्भव होया ।/ के 
प्रेम और आत्मत्याग-भाव का विकास 

॥ साधारण तौर पर देखने से रासार स्वार्यी प्रवीत होता हें। जिधर भी 
दृष्टि जाती है, उघर स्वा्ंपरता, ईरप्या और हिंसा की लीछाए दिखाई पडती 
है. । व्यक्ति-व्यक्ति मे, परिवार-परिवार में, जाति-जाएि में वर्ग-वग में 42 देश- 
देश में स्वायेपूर्ण सघर्ष, परस्पर ईरप्या माव तथा हिंसा का विकट स्वछय दिखाई 
पठता है। ऐसी अवस्था में, इतने कम समय में, समस्या वी तुलना में बहुत 
कम होने पर भी, कैसे इतनी भूमि भूदान-यत्ग मे प्राप्त हो सकी * 

मपुष्य मे जिस प्रकार छोभ, अहिंसा और ईप्या पामी जाती है उसी प्रकार 
उसमे आत्मत्याय वा भाव भी विद्यमान रहता है। अपने जीद़न में धीरे-धीरे 
हिंसा, ईर्ष्या ओर लोभ को दूर वर आह और प्रेम को अपगाने का भ्रयत्व मपुप्य 
य्रता आ रहा है। मनुष्य और पशु के बीच यही जत्तर है। पद्यु आरम्भ में 
जैसे थे, वैसे ही अप भी है । किन्तु हिंसात्मक शकित थे क्षय एवं) प्रेम शवित 
के विकास के द्वारा मनुष्य अपने में आइचयंजपक परिवतत ले, जाया है । इसी 


प्रेम और आत्सत्याम-भाव का वकरस श्३े 


तरह मानव-सम्यता का स्वाभाविक विकास हीता रहा है। अफ्रिका के 
गहन जंगलों में मनुप्य का जो नमूवरा जब भो दिखाई पडता है, अड्मान के 
गहन जगलो मे जखाज नामक जाति की जो हिल मूत्ति जब भी दृष्ट्गोचर 
होती है, उन सबसे उपर्पुक्द कथन की सचाई का पता चलता है । सानव- 
सभ्यता के इतिहास में क्सी-क्सी मनुष्य ने तो प्रेम और आत्मत्याग-भावत्नी 
के क्षेत्र मे इतनी अधिक प्रगति की कि उसे नर-मारायण', ईश्वर का जवतारँ 
आदि सज्ञाओ से विमूषित फिया गया। यह विशिष्ट झोगों की बात है । 
किल्तु, साधारण क्षैत में प्रेम और अहिंसा को अपनाने के मामले में मानव- 
सभ्यता का विकास परिवार तक ही सीमित है। इसीलिए सावारण मनुष्य में 
त्याग और प्रेस का विकास सदा पाया तो जाता है, पर बह अपने परिवार और 
परिजनों तक हो सीमित रहता है। लोग अपने परिवार के लोगों के लिए कितना 
अधिक त्याग करते है, कितना अधिक दु ख-कष्ट सहने को तैयार रहते है । 
घर-घर में प्रेम ओर त्याग की अनुपम भनोवृत्ति देखी जाती है । माता-पिता 
पुष-पुत्री के लिए, सम्तान माता-पिता के लिए, पत्नी पति के लिए, पति 
पत्नी वे! रिए जो आत्मत्याग करता है, जो क्ध्ट सहता है, उसे देखकर स्तृम्ध 
रह जाना पड़ता है) यदि मनुष्य राम्पूरण ग्राम को अपना परिवार समझ ले, यादि 
मनुध्य गरीब को अपने परेचार का एक सदस्य जऔौर ए गुरीव भूमिहीत को अपने मूमिहीत को अपने 


पवार का एक अन्यतप भागीदार पतन छे- तो भदीरसित अधि 
परिवार की एक अन्यतम भागीदार पर्मेज् ले; तो भृदातन्‍्मत् अविरम्प है पूर्ण 


की 


सफलता प्रोप्त वर लेगा। मानव-सम्वता के इतिहास में मनुष्य ने जितनी भी 
शस्याओं की सृप्टि को है, उनमें परिवारखूपी संस्था सर्वोपरि है । यहाँ मनुष्य 
मे दुसरे के छिए त्याग बरने और दु स-वष्ट सहने की शिक्षा पायी है । दूसरे में 
अपने को विकसित और प्रसारित वरने की शिक्षा पायी है। दूसरे को अपने 
शद॒श समझने को शिक्षा पायी है। वितु, मानव-सम्यता की प्रगति बढ़ी अवस्दध 
हो गयी है, बयोदिः मनुष्य ने परिवार में बात्म-त्याग और बात्म-विकास बरने 
की जो शिक्षा प्रापी है, उसे अपने परिवार में, अपने पुत्र-परिजवों तक ही 
सीमित रफा है--उसे ग्राम या समाज तक फ़ैदमे नही दिया है। इसीलिए 
भूदान-्यजस्य उर्ेश्य मानवरूस्यता के--प्रवमंत: माखोय सम्यता को 
जडच स्वर पर ते जाना है? भूदानन्यण बाग उद्देश्य है-+परिवार वी विस्नाई- 


सम्बन्धी पारणा को बदलना, प्रेम और त्याग के क्षेत्र को विलृत करना; प्राम को- 
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सारे समाज को, अपना परिवार समझना औ रगरीब को-गरीब भूमिहीन को; 
हे तह के ला से हफ्ते ने कहा है । “मैं केवल इतना 
चाहता हूँ कि आप छोग अपनी सन्तान के प्रति जैसा स्नेह-भाव रखते हैं, 
ही कर्ण साकार ही स्नेहपूर्ण ८ दूसरो की सनन्‍्तान के साथ भी करें।” मनृप्य की 
त्मक धाक्ति, मनुष्य के प्रेम और आत्मत्याय की शक्ति अपरिमित् है। 
किन्तु, अभी अपने परिवार-परिजन की सीमा में ही यह शवित सोयी पडी है। 
इस सुप्त शक्ति को किस प्रकार जगाया जा सकता है ? 
इस सुप्त शवित को जगाने के लिए पहले लछोकमानस में विचार-क्रांति 
छाना आवश्यक होगा। व्यक्तिगत सम्पत्ति-योघ के आधार पर ही वर्तमान 
समाज-व्यवस्था कायम है! अतएवं यह विचार-क्राति होगी लोक-मानस से 
स्वामित्व-भाव को दूर करने से। किस प्रकार यह विचार-क्राति समाज 
में आयगी २ 
जिस प्रकार आत्मा की शक्ति अपरिमित है, उसी प्रकार विचार या 
चिन्तन की शक्ति भी अपरिमित है। कोई चिन्तन-धारा किसी ज्यवित ने' मन में 
इस प्रकार बैठ जाती है कि वह उसके जीवन में ऋाति की सृप्दि कर देती है। 
ऐसा देखा जाता है कि किसी-किसी मनुष्य की विचारधारा में इतनी शवित रहती 
है कि बह दूरारे भनुष्यो के जीवन में, बल्कि राम्पूर्ण समाज के जीवन में आमूदे 
५ परिवर्तन छा देती है। इसके लिए यह जरूरी है कि विचारधारा सत्य पर 
आधृत हो । भूदान-यज्ञ में निद्ित विचारधारा सत्य पर आधृतत है और भाउवीय में निहित विचारधारा सत्य पर आपत्त 
समाज की वर्तमान अवस्था में जिन बातो की आवश्यकता है, उतके अनुकूल 
है। इस धिपय को योडा और स्पष्ट रूप में समझ लिया जाथ। साधारण तौर 
पर पर्म-प्रचार और क्राति ( जिसे विनोवाजी “धर्म-चत्र-भूपरतन” यहते है ) 
बे चेप्टा--दोनों अछग-अछग चीजें है। ऋषि-मुनिगण ने तो सदा ही धर्म 
की शिक्षा दी है और उसवा प्रचार भी किया है। विन्तु, समय कौ आवश्यवत्ता 
बया है, युग की पुवार कया है---इसे पहचानकर इसके साथ धर्मविचार को 
संयुवत वरना दूसरी बात है। यही त्राति का मार्य टै। वहीं 'पर्मे-चक्र-प्रवर्तेन' 
को पद्धति है। अर्यात्‌ सत्पुएष जाते है और दिनागुदिन के प्रमोजन मेः छिए धर्म 
प्रचार वरते हूँ । ऐसा चिरवाल से हो रहा है, पर इससे व्यापक रूप से कोई 
हुदयन्परिवतेन नही होता। किन्तु, जब कोई घर्म-विचार युग की माँग के सास 





प्रेम और आत्मत्याग्भाव का विकास भ््पू 


जुड जाता है, तब हृदय-परिवर्तत होता है। इस्तोलिए महात्मा गाधी देश को 
सामुदामिक अहिंसा के पथ पर ले जाने में समर्थ हुए! बिरोवी के साथ प्रेमपूर्ण 
व्यवह्यर करना ओर अहिसात्मक ढग से सघर्ष करना पुरानी वात है। किन्तु, 
खस समम भुग की माँग थी स्वराज । यदि उस समय वे उसे स्वराज के साथ जीड 
नही देते, तो उन्हें क्तित अनुयायी मिलते? अग्रेज वहुत शक्तिशाली थे 
और उनवी दास्त्र-शवित मो बहुत अधिक थी। हम -थे मि शझस्त। इसलिए 
अहिसात्मक पथ से अग्रेजों के साथ युद्ध करना समीचीन था। किन्तु, केवल 
इससे ही काम नही चलता। देश की परिस्थिति भी अनुकूल थी। इस प्रकार 
आतरिक धर्म-विचार को शक्ति और परिस्थिति की शवित, दोनो को जोड़कर 
बे देश को सहिसा की शिक्षा देने में समर्य हुएं। उसी प्रकार भूमिहीन गरीबो को 
आज भूमि चाहिए। वेवल इस देश वे ही नही, वल्कि सारी दुनिया के, विशेष- 
कर एशिया के मूमिहीन गरीवो को भूमि चाहिए । जमीन न मिलें से वे किसी 
प्रकार भी शात नहीं रहेंगे--स्थिति यही है। इसके साथ ही आज एक घर्मवोध 
जाप्रत हो रहा है--नूमि पर सवका समान अधिकार है। श्षुधा-नीडित भूमिहीन 
चडोप्ती को भूमि देनी घाहिए। सबको उत्पादन के लिए मेहनत वरनी होगी, 
तभी स्वाभाविक शातिपूर्ण समता आयेगी! उत्पादक के श्रम की प्रतिष्ठा 
होनी चाहिए | यदि पाँच सौ वर्ष पूर्व इस धर्म-विचार का प्रचार क्या जाता, 
तो कोई भी इस यात को न सुनता । वितु, आज की परिस्थिति इस धर्म- 
विचार यो सुनने ओर जबृसरण बरतने वे' जनुकूछ है । इस धम-विचार की शक्ति 
और वर्तमान परिस्विति वो शक्ति एक साय जुड गयी है। बाहरी परिस्थिति 
बे फटस्वरुप धर्म विचार सहज ही हृदय पर असर क्श्ता है और उससे हृदय- 
परिवर्तेत होता है। साय ही द्ृदयसरिवर्तन होने का प्रभाव बाहरी परिस्थिति 
पर भी पडता है । एक्न्टूसरे पर क्रिया्यतिक्रिया करता है, ठीक उसो प्रयार, 
जिस प्रदार पल से बीज होठा है ओर बीज से फल ॥ 
विन्तु, इस विदारघारा थे समाज पें व्यापत धप से प्रसार मे लिए एवं 
और धस्तु को आवश्यश्ता होतो है। इस विचारधारा का प्रव्ता कौन पर 
रक्त है? बेवत उच्च और शुद्ध जोदन हो दूसरे ने जीवन को सुधारने मौर ऊँचा 
उठाने में समर दहोगः है। यदि सामर में एप भी सुद्ध संत्यपट्री रूका है, तो 
उच्तवा प्रभाव सारे विषय पर पढता है और राबया हृदय उसके अमाव से द्ववित 
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हो उठता है। तब यह जरूरी है कि उसके ( सत्याग्रही के ) हृदय में सारे ससार 
के प्रति प्रेम-भाव रहे । हम छोगो के बीच समय-समय पर ऐसे पुरुषों वा आवि- 
भाव होता है. जिनका एकमात्र काम और उद्देश्य ससार वा बल्याण होता है 
जिनके जीवन में दूस ) की सुख-सुविधाओ के 7िए आत्म त्याग छोडकर और कुछ 
नही होता, जिनका प्रेम सवव्यापी होता है और जो “आत्मोपम्यँ विचार से 
सम्पन होते है अर्थात जो दूसरा के सुख दुस को अपना सुख-दुख मानते हैं 
और सवन समबुद्धिसम्पन्न होते है--मोदे तौर पर जो जन्मजात सत्याग्रही 
होते है। ऐसे मनुष्य को हम 'महापुरुष', महात्मा आदि नाम देकर अपने अन्तर 
वी श्रद्धा प्रवट करते है। ऐसे मनुष्य के आद्वान से उसके दर्शन से और उसकी 
वाणी से हमारे हृदय में निहित त्याग दत्ति उदबुद्ध होती है. हमारी सुप्त आत्म- 
दाक्ति जागती है, हमारे अन्तर में स्थित सकीणता का भाव नष्ट होता है और 
हमारे अन्तर में प्रकाश फूट पडता है। वे जिस चिन्तनधारा वो ग्रहण करने 
के लिए भनुष्य का आह्वान करते है वह मनुष्य के जीवन पर शीघ्र ही अपूर्व 
प्रभाव डाल देती है। उनके त्याग या दु ख-कप्ट अपनाने वे आह्वान पर हजारो, 
छासो मनुष्य त्याग का ब्रत छे लेते हैं और समाज कल्याण के पथ पर अग्रसर होता 
है और समाज में क्राति आती है। ऐसे एव महामानव हमारेबीच में थे--महात्मा 
गावी। उनके आह्वान पर सम्पूण भारत त्याग-मत्र से, दु ख-वप्ठ दूर व्रत 
मत्र से उद्वुद्ध हो उठा था। वे चले गय है। आज उनके सर्वेश्रेष्ठ अनुगामी 
आचार्य बिनोवा भावे में अनुरूप विभूति का विवास हो रहा है। इसीलिए 
उनके द्वारा प्रवरतित विचार इतने थोडे दिनो वे भीतर ही सब श्रेणी और सब 
बग मे छोग ग्रहण वरने को आतुर हो उठे हैं। देश वे बाल्वाँ और बालियाओ 
बी भी भूदान-यज्ञ के विषय में जानवारी हो गयी है। थोडे ही दिना वे भीतर 
दश व' अनेक स्थाना म उसने ऋतिवारी वातावरण वी सृष्टि मर दीहै। 
हमारी विश्यार समस्या वी तुरना में बहुत कम होते पर भी थोडे ही दिनो वे' 
भीतर छोगों से प्रेमपू्॑ व ४० लाख एक्ड भमि उपटब्ध वी जा रावी है। 
इस विपय वो और भी गम्भीर भाव से मनन करने वो आयश्याता है। 
अभी ऊपर यो महात्मा और महापुरुष यी बात वही गयी है वास्तव म ये बौय 
है? आगा आन्‍न्‍्तगुणसम्पन्त है। आत्मा अनत-वित भरी है। समय और 
परिस्थिति मे अनुसार समाज में उत्पन्न समस्‍या के समाधात मे लिए आत्मा में 
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अहिंसात्मक प्रतिकार और सत्याग्रह का आविष्कार हुआ। महात्मा गांधी 
उसके पिमित्त बने । मैंने कई बार यह वात कही है कि यदि महात्मा गाधी का 
आविर्भाव न होता, तो उनके स्थान पर अन्य क्सीका आविर्भाव होता। 
किन्तु इस शक्ति के आविभ्भाव से ही सा होता । आवश्यवता थी इस शवित 
के ही धाविर्भाव की, क्योकि परिस्थिति और काछ की यद्दी माँग थी) छोगो ने 
देखा कि अहिसा एक विराद्‌ शबित है, जिसकी सहायता से उतनी बडी राजाज्य- 
बादी शक्ति का विरोध कर सपना सम्भव हुआ और उसे हारकर चछा जाना 
पडा। इससे एक चमत्कार यह प्रकट हुआ कि अत्याचारी और अत्याचार- 
प्रताडितो वे बीच प्रेमपूर्ण सम्बन्ध स्थापित हुए। अत्याचारी अत्याचारी नहीं 
रहा । दोनो ही परस्पर मित्र बन गये। इस प्रकार की शक्ति का आविर्भाव 
हुआ और उसके द्वारा हमने स्वाधीनता प्राप्त की। स्वाधीनता के लिए अनेक 
देशो ने अनेक प्रकार से प्रयत्न किये, किन्तु भारत ने यह नया आविष्वार 
किया। इससे मानव हृदय में नवीन झक्ति का आविर्भाव हुआ। स्वाधीनता- 
सप्ति के बाद अब भारत की आधिक स्वाधीयता, दरिदिता-निवारंण और 
कमर की कर्नल दा की समस्या उप्रस्थित है। इसीलिए आधिक क्षेत्र में तद॒पयोगी प्षेत्र में_तदुपयोगी 
के आविष्कार को आवश्यकता आ पडी है और, उसी शक्ति का आवि- 
* भाव हो रहा है।” इस शवित का नाम है 'सर्वोदिय'। सर्वोदिय वी स्थापना ये 
लिए जिस बुनियादी शवित_ की आवश्यकता है, उसदा विकास आज सन्त 
विनोबा के माध्यम से हो रहा है। यहाँ विनोबाजी नि्ित्त-मात्र है। इस के माध्यम से हो रहा है। यहाँ विनोबाजी >मात्र हैं। इसलिए 
यह कहता ठीक नहीं होगा कि जो बात अभी तक नही हुई है, वह भविष्य में 
कैसे होगी ? 
इस विपय वी एक अन्य प्रकार से भी व्याख्या की जा सकती है। जब- 
जब इंस प्रयार पी आत्मिर शक्ति वे' आविर्भाव की आवश्यवता होती है, तव> 
तब भगवान्‌ एक मत्र वे रूप में उसे प्रदान कर देता है। विवोबाजी वहते है. 
बिःम का अवतार ही वास्तविक अवतार है। जिस मनुप्य विश्ञेष वै माध्यम 
से यह म सफल होता है, उसे हम लोग अवतार मान लेते है, बिन्‍्तु वास्तव 
में वह निमित्तमात्र का ही अवतार होता है । 
जब यह समझा गया कि देश बे सभी दु खो का मूछ पराधीनता है और 
बेब? छाटे-छोटे दु सो को दूर बरने से काम नही घेगा, तब दादाभाई नौरोजी 
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जे स्वराज्य का मत्र देश के समक्ष उपस्थित किया। तब से इस मन्र की साधना 
होती आ रही थी । किन्तु, एक वहुत ही दक्तिझाडी जाति इस देश पर श्ञासत 
ऋण्ती थी। क्षासको के हाय में शस्तारन थे और इस देश को उत छोगो ने नि झरभ 
कर रखा था ! इसीलिए महात्मा याथी ने सामुदायिक अहिंसा के आधार 
पर “भारत छोडो” मत्र का उच्चारण किया। वह विरादू जन-मादोलन मे 
चरिणत हुआ। सरकार नें उसके दमन के लिए यथासम्मव चेप्टा की! ऐसा 
छगता था कि आदोलन का दमन हूं रहा है, किन्तु वास्तव में वैसा नहीं हुआ। 
मन वा कमी भी दमन नही होता । उसके पीछे दर्शन रहता है--भक्ति रहती 
है। वह सूर्य-किरण की भाँति सर्वन पहुँचता है और सबके हृदय में स्थान-छाम 
करता है। इस मामले में भी वही हुआ। इस महान्‌ मत्रोच्चारण के पाँच वर्षों 
के बाद ही अग्रेजो को भारत छोडकर चला जाना पडा। मभ सफल हुआ और 
हमने स्वराज प्राप्ठ क्या । एक मत्र की पूत्ति हुई और भगवान्‌ ने हम छोगा 
बे एक दूसरए सन प्रदान किया समाज कए कास इस प्रकार चकता रहता है ६ 
इस प्रकार के भत्र के तत्त्व की व्यास्या करते हुए विनोबाजी कहते है : 
“परमेश्वर एक परम तत्व है। इस तत्त्व से ही मत्र स्फुरित होता है। मभ से 
महापुरुष प्रेरणा ग्रहण करते हैं ॥ महापुरुषा के विचार समाज की चेतना भ्रदान 
करते हूँ। परमेश्वर प्रेरणा का क्षेत्र और मत्र का मूल होता है। मत वे रूप में 
परम तत्त्व प्रकट होता है। एव अवतार या काम पूरा होने पर दूसरा अवतार 
प्रकट होता है! उससे सस्तार सब समय तेजपूर्ण रहता है। यह ईइवर की 
छोटा है। रामचद्र वे समय एक मत्र आया था। श्रोश८्ण वे समय दूसरा मत्र 
आया। बुद्ध वे समय तीसरा मत्र आया। इसी प्रकार एवं के बाद एक मत्र 
आते गये भौर ससार उन्नति करता गया । 

“एवं मत्र दूसरे मत्र को जन्म देकर चला जाता है। इस अ्रवार बीज से 
कद उत्पन्न होता है और फर से बीज । एवं दीज छुप्त हो जाता है, दूसरा 
बीज अउ्ररित होता है। इसो प्रषार एक मत्र पूरा होता है, तब अन्य सेव का 
आविर्भाव होता है। ससार में विसी भी वस्तु का नाथ नही होता, यह विज्ञान 
यी मान्यता हैं। स्वराज भप्रत्पी जवतार वी पृ हो गयी, तय भदात्मा 
गोपी ने एवं कौर मत्र देश को प्रदान विया । उन्हाने इस सत्र यो पहले स ही 
तैयार बर रखा था। इसदा नाम है सायोदिय' ॥ इस सत्र वा यीज स्वराज- 
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आदोलन-काल में ही बोया गया था। स्व॒राज-प्राप्ति के वाद वह अकुरित 
हुआ है।” 

सर्वोदय वा रूप विज्ञाऊ और व्यापक है । उसका एक-एक भाग लेकर 
हम लोग काम वर सकते है| भूमि-समस्या सर्वोदय वी बुनियाद है । आज 
बिनोबाजी ने भूदान-यज्ञ का मत्र देश को दिया है। 
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इस प्रसग में एक और बात गम्भीरतापूर्वक समझनी आवश्यक है। 
भूदान-यज्ञ सक््य पर आधृत एक महान्‌ विचार या सिद्धान्त है और यही विचार 
देश की वर्तमान आवश्यकता के अनुकूछ है। इसवे' अतिरिवत इसके' प्रवर्तक 
और प्रचारक एक आत्मत्यागी एवं विश्वेप्रेमी सन्‍्यासी म्रहापरुरुष हैं। किल्तु, 
बया केवल इन्ही तीन वारणो से इतनी अल्पावधि में भूदान-यज्ञ इतना आगे बढ 
गया है, अथवा इन तीन कारणो को छोडकर ऐसा कुछ भी है, जिसके वारण 
यह्‌ सम्भव हुआ है? हाँ, एव दुरारी बात भी है। आरतीय चरित्र में ऐसी 
एक विशिष्टता है, जिसके कारण भारतीय जतसाधारण भदान-यज्ञ को इतने 
सहज भाव से अपना रहा है। वह विशिष्टता यह है वि भारत का हृदय, अर्थात्‌ 
भारतीया का हृदय, निर्मेह और अविफ्ृत है। महात्मा गाधी ऐसा बहते थे, 
और विनोबाजी भी यहते है। इसी कारण भूदान-्यज्ञ ने विचार को जन- 
साधारण ने तने सहज भाव से और इतनी अल्पावधि में समझ लिया है और 
इसने सहज ही जन-हृदय वा स्पर्श पिया है। हृदय वे पवित्र और विवार- 
रहित होगे के बया लक्षण हैं? हम छोय मस्तिप्व-अशुत बुद्धि वे ढ्वारा कसी 
वात वो समझते है। विन्‍्तु, किसी सद्िचार वो समझने और तत्सम्बन्धी ज्ञान 
प्राप्त बरने से ही मनुष्य तदनुसार आचरण नहीं करने लगता ॥ वेवल 
वे ही लोग ज्ञान-प्राप्ति के साथ-साथ त्दनुरूप आवरण करते हैं, जिनका हृदय 
स्वच्छ और निर्मल होता है। इतने दिनो तव जो उस व्यक्त ने सा आचरण 
नही क्या, इसका कारण यह है कि अब तक उसे इस सम्बन्ध में ज्ञान प्राप्त नही 
था। किन्तु, जिसका हृदय स्वच्छ और निर्मेल नही हे, वह ब्यवित समझान 
दर अपनी वृद्धि से समझ तो लेगा, परन्तु तदनुसार आचरप नही कर पायेगा । 
इस साम्पन्ध में उराजा ज्ञान शाब्दिव ज्ञान-मात्र होगा। यह ज्ञान उसवे हृदय पर 
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सहज ही असर नही डाठेगा। दूसरे को अपने समान समझना ओर उसके ति 
सदनुरूप आचरण करना आत्मौपम्य' वृत्ति है। अपने पडोसी को अपने समात 
समझना और तदनुरूप आचरण करना सर्वोदय को मूछ बात है और यही भूदान- 
यगज्ञ की प्रेरक भावना है। इसका मर्म यही हैं कि हम अपने को केवछ 
घरीर तक ही सीमित थे समझें । केवल पडोसी ही नही, बल्कि सारा समाज 
हम छोगों का व्यापक रूप है ॥ साधारण ठोर पर भारतीयों वा हृदय निर्मे 
और शुद्ध है, विस्तु उनका आत्मज्ञान सकुचित हो गया है, बयौक्रि उन्हें आत्म- 
ज्ञान को व्यापकता को शिक्षा नही दी गयी है। 
हमारे ऋषि-मुतरयों ने व्यक्तिगत धर्म की शिक्षा दी, सामुदायिक पर्म 
की नहीं। इसीलिए हृदय के स्वच्छ भर मिर्मठ रहने पर भी भारत में इतने 
दिनो तक सामुदायिक क्षेत्र मे इस आत्मज्ञान' घर्म का आचरण नही किया 
जा सका। विवोबाणों कहते है: “मैं ग्राम-आ्राम में जाव र एफ ही बात समझाता 
हैं । उसका सार यही है--अपने को अपने शरीर तक ही सीमित न समझिये। 
भआरत में इस प्रकार के वेदान्त का भ्रचार कम नही हुआ है। आत्मा सर्व- 
व्यापक है--थह बात तोइस देक्ष के सभी छोग कहते हूँ, किस्तु शाब्दिक ज्ञान 
एक बात है और उस विचार का जीवन में प्रयोग करना दूसरी वात ! भारत में 
शाब्दिक ज्ञान इतती दर तक पहुँच चुका है कि केवछ भनुप्यो में ही नहीं, 
सभी प्राणियों में एक ही आत्मा विराजमान है, ऐसा कहा जाता है। किन्तु, 
ब्यवहार में दृष्टिकोण इतना सकुचित है कि अपने ध्षरीर भौर आसपारशा को 
छोडकर और फिसी वात की जिन्‍्ता नहीं की जाती। भारत का आत्मश्ञान 
इतना सकुचित ही गया है। माँ अपनी सन्तान के छिए त्याग करती है, क्योकि 
यह उसमे अपना स्वरूप देखती हैं। उच्कत आत्मज्ञान अपनी सन्‍्तान तक 
ही सीमित रहता है। माँ अपनी सन्तान को प्यार करी है, परन्तु दूसरो की 
सन्तान के प्रति उसका वह प्रेम नही होता, क्योंकि वह उसमे अपनी आत्मा 
का अनुभव नहीं करती | बात करते समय तो बह आत्मज्ञान की बाते कर 
जाती हैं, परन्तु फिर वह्‌ अनुभव करती है कि उसकी आत्मा वेवछ उसकी 
सनन्‍्तान तक ही सोमित है। सस्क्ृत में वच्चे को सन्‍्तान या सतति कह गया है। 
सतत्ति का अर्थ है विस्तार | माँ समझती है कि सन्तान मेरा ही विस्तार है, 
मेरा ही एक रूप है। इतने तक ही उसका आात्मजश्ञात सीमित है। किन्तु, अब 
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से उसे यह ज्ञान होना चाहिए कि अपना स्वरूप इतना छोटा नहीं होता, वह 
व्यापक है।” आज भूदान-यज्ञ के माध्यम से भारतवासियों को अपने आत्म- 
ज्ञान का विस्तार करने की शिक्षा दी जा रही है और इसीलिए णहाँ खूब लगन 
से काम किया जाता है, वहाँ छोग बहुत शीघ्र भूदान-यज्ञ को हृदय से ग्रहण 
कर छेते है। अवश्य ही इसके पीछे महात्मा गराथी की शिक्षा की महानू .ष्ढ- 
भूमि है। वास्तविक रूप में भूदान-यज्ञ का आधार महात्मा गाधी द्वारा प्रदत्त 
शिक्षा ही है। 
भारत के आत्मज्ञान-विवास के सम्बन्ध में विनोवाजी ने कौर भी 
कहा है : “किन्तु, भेरा विश्वास है कि हमारे हृदय में बेसी कुछ खराबी नही है। 
यदि बैसा होता, यो भूदान-यज्ञ का इतना व्यापक प्रचार न होता। इसी- 
लिए भें सोचता हूँ कि भारत का हृदय स्वच्छ, शुद्ध और निर्मेल है। किन्तु, 
हमारा आत्मज्ञान सकुचित हो गया है। वच्चों का हृदय स्वच्छ भीर निर्मल 
होता है, विन्तु उनमे ज्ञान नही होता। इसीलिए वे दुसरो को वष्ट दे सकते 
है। एक कुत्ता दूसरे कुते से भोजन छीन लेता है, वयोकि उसवा आत्मगशार्त 
बहुद सकुचित होता है। उसे अपने घरीर का तो ज्ञान रहता है, परन्तु आत्मा 
का नही। बच्चो की भी यही अवस्था रहती है। क्रेवल खाने की बात बच्चे 
जानते हूँ, फ्योकि उनका हृदय निर्मल तो रहता है, पर आत्मा का ज्ञान उन्हे 
नही होता। जहाँ जात्मा का ज्ञान उन्हें सिखा दिया जाता है, वहाँ थे बहुत 
जल्दी समझ जाते है। मैगे देखा है कि जिन बच्यों को अपने माता-पिता से 
आत्मज्ञान की शिक्षा इस प्रकार दी जाती है कि दूसरो को चीज देवी चाहिए, 
दे दूसरो वो कुछ देते समय आनन्द का अनुभव करते हैं। बच्चा जन्मन्यहय 
करने बे' बाद अपने शरीर तक ही सीमावद्ध रहता है। शरीर से भी बडी कोई 
बीज है, यह वह नही सोच पाता, क्योकि उस्ते थात्मा का ज्ञाव नही हीता । विच्तु, 
जभी उसे आत्मज्ञान वी शिक्षा दे दी जाती है, त्मी वह उसे समझ्न जाता है। 
उसे केवल सस्कार वी आवश्यकता पडती है। इसी भ्रकार भारत वा हृदय शुद्ध 
और निर्मए तो है, किन्तु उसे सस्कार की आवश्यवता है। भारतवासियों को यह 
समझाने वी आवश्यकता है वि भाई, तुमने अपने को अपने दारीर तव ही सीमित 
रुखपा है, यह गठत है। सम्पूर्ण समाज आत्मा वा व्यापव रूप है---अपनी ही 
अन्वति है।! ग्रह बाव यमजाने से छोग समस रहे है, ऐसा मेरा बनुमव है।” 


भरत में आत्मज्ञान का विकास ह्ट्३ 


भारतवासियों के आत्मज्ञान के सम्बन्ध में विनोवाजी के जिद दो प्रवचनो 
का ऊपर उल्लेख किया गया है, उनमें मसामजस्य प्रतीत हो सकता हैं। वह यह्‌ 
है। विनोबाजी ने एक स्थान पर कहा है : “भारत में वेदान्त वा कम प्रचार 
नही हुआ है। आत्मा सर्वव्यापक है, यह बात तो इस देश के सभी लोग 
बहते है। केवल भनुष्यों में ही नही, सभी प्राणियों में एक आत्मा विराजमान 
है। किन्तु वह श्ाब्दिक ज्ञान-मात्र है। इसीलिए वह हृदय पर असर नहीं 
कर पाता।” किन्तु, अन्यत्र उन्होने कहा है: "हमारा आत्मज्नान सकुचित हो 
शग्रा है, किन्तु भारत का हृदय स्वच्छ, शुद्ध और निर्मल है। इसीलिए भूदान- 
यज्ञ के विचार के माध्यम से जनसाधारण को आतज्ञान की शिक्षा देने-मात्र 
से ही उनके हृदय पर इतनी जल्दी असर हो रहा है।” जरा ग्रम्भीरतापूर्वक 
सोचने से इस वात का पता चल जायगा कि इनमे असामजस्य नही है। आत्मा 
सर्वव्यापक है---इसकी शिक्षा देना या इसका ज्ञान होना एक वात है और इस 
आदर्श का जीवन के प्रत्येक क्षेत्र में प्रयोग करने की प्रक्रिय और कोशलछ की 
शिक्षा देना दूसरी वात ) माँ यदि अपने बच्चे को यह शिक्षा दे भी कि केवल 
भनुष्यों में ही नही, वल्कि प्राणिमात्र में एक ही आत्मा विराजमान है, तब भी 
शिशु दूसरे प्राणियों को कप्ट देने में दुविधा का अनुभव नही करेगा। किन्तु माँ 
यदि बच्चे को यह शिक्षा दे कि अपनी चीज दूसरे को देने के बाद भोजन करना 
चाहिए, तब वह वैसा ही आचरण करने लछगेगा। साधारण तौर पर निश्नी 
महात्‌ आध्यात्मिक जादर्श की शिक्षा देने पर मवृष्य उसे बोलना और मनर्में 
अनुभव करना तो सीख जायगा, पर द्वृदय स्वच्छ, शुद्ध और निर्मल रहने पर 
भी बह उसे जीवन के व्यावहारिक क्षेत्र में प्रयृक्त करना सहज ही नही सोस 
पायेगा। आत्मज्ञान के भहान्‌ आदर्श का प्रयोग क्सि प्रकार जीवन मेँ किया जाय, 
इसकी शिक्षा देना ही आत्मज्ञान की शिक्षा देने का वास्तविक अर्य है। इमीलिए 
भारत में देदान्त वा बाफी प्रचार हीने और भारत वा हृदय स्वच्छ, शुद्ध और 
जिर्मेल रहने वे बावजूद वेदान्त का ज्ञान सात्त्विव श्वान ही बना रहा। क्न्ति 
जब भूदान-यन वी विचारधारा के माध्यम से आत्मज्ञाव की चिक्षा प्रचारित 
होने छगी, तब भारत उसे इतनी जल्दी और सहज भाव से अपने व्यावहारिक 
जीवन में ग्रहण कर रहा है। 


दि भूदान : क्या और क्यों 


ऋन्ति की अभिव्यक्ति के ऋम 


तीन कमो से 'विप्लव' या 'ऋाति! की अभिव्यक्ति होती है। प्रथम 
चन्तन से, द्वितीय वचन से और तृतीय आचरण या कार्य से । तीन पर्यायों से 
क्राति की परिणति भी होती है। प्रयमत विशिष्ट या विश्वेष-विशेष छोगो के 
जीवन में, द्वितीयत जन-समुदाय के जीवन में और अत में समाज में दृढ़ता- 
पूर्वक प्रतिप्ठापना में। इसका अर्य यह हुआ कि पहले हुदय-परिवर्तन, फिर 
जीवम-परिव्तंन और अत में समाज-परिवर्तेम होता है। विनोवाजी ने अपने 
एक भाषण में यह बात अनुपम ढंग से वही है. “जो कोई भी ऋति हो, पहले 
चिन्तन में आती है, फिर वह वचन में प्रकाशित होती है--सकल्प के' रूप में 
आती है। इसके बाद वार्य-क्षेत्र में उसका विवास होता है। यह बाम भी 
पहले व्यक्तिगत रहता है, फिर सामूहिक होता है। इसके वाद उस पर सारे 
समाज की मुहर ऊगती है। इसी प्रकार घ॒र्म-विचार पहले किसी व्यक्त के चित्त 
में अकुरित होता है और बाद में सारे समाज में स्मृति या विधान के रूप में स्थायी 
रूप से प्रतिप्ठा प्राप्त करता है। तदुपरान्त उसे रूढह आचार या धर्मनिष्ठा वे 
रूप में माना जाता है। मैं एक उदाहरण दे रहा हूँ । आज चौरी करना अन्याय 
माना जाता है। सारा समाज और विधान उसवे विएुद्ध है। विन्तु, चोरी के 
विंएद्ध विधान है, इसीलिए लोग चोरी नही करते, ऐसा कहना ठीक गह्दी है। 
चोरी करना मानवता के विरुद्ध है, इसे मानव की विवेक-बुद्धि ने मान लिया 
है। इसीलिए इस भावना ने धर्मेस्मृति और कानून, दोना में स्थान पा छिया 
है। आरम्भ में यह विचारधारा नही थी, किन्तु जैसे-जैसे नव 
बैसे-बैसे निप्ठा भी बढी। मैंने सामाजिक निष्ठा वा एा उदाहरण दया । 
इसी प्रकार अपनी जरूरत के अतिरिक्त जमीन नहीं रखती चाहिए, विशेष 
सचय करना उचित नही है--अधिक सग्रह वरना चौरी वरनें-जैसा ही 
पाप है यह घर्मे विचार हमें ग्रहण करना पडेगा! यह विचार कोई नया नहीं 
है--बहुत पुराना है। मह॒पि छोग अपने जीवन में इसवा प्रयोग बरते थे। 
व्यवितगत रूप से इस विचार वा अपोे जीजन में प्रयोग बरनेयाले महात्मा 
और साधु-सन्त हुए है। विन्तु, जनसाधारण में चौरी वे विरुद्ध जैंसा गनोमाव 
है, सग्रह करने मे विरुद्ध वैसा दृढ़ और तीतर मनोमाव नहीं है। वैसे मनोमाव 


सूदान-यज्ञ का मूल तत्व द्द्प्‌ 


की अभी सृध्टि करनी होगी । इसीलिए मैंने इस आदोलन को 'धर्म-चक्र-प्रवर्तेन 
माम दिया है, क्योकि इसके द्वारा एक विचारधारा को सामाजिक क्षेत्र मे 
प्रतिष्ठित करना होगा । असग्रह और अपरियग्रह केवछ ऋषियो और साथु- 
संन्‍्यासियों के लिए आचरणीय है, ऐसा ही अब तक माना गया है। क्न्ति, 
गह साधारण छोगो का भी, गृहस्थो का भी, जीवन का मूलाघार होना चाहिए । 
छुसा न होने से शोपण का अत नही होगा । इस धर्मविचार को सामाजिक निष्ठा 
के रूप में प्रसिप्ठित करना होगा । इसका आरम्भ विचार-क्रति मे और परिणतति 
सामाजिक क्राति में होगी ।” इस प्रकार झातिपूर्ण ढग से सदुभावना जाग्रत फर 
क्राति की सृष्टि करना भूदान-पज्ञ-आदोछन का चरम रूप है। वे कहते है. . 

“मे पाप और प्रेम, दोनो को एकन करना चाहता हूँ। इसे सूर्य-्चन्द्र कह 

लीजिये। दोनों ही ईश्वर वे दो नेत्र है। दोनो चक्षुजो के एक साथ मिलने से 

ही सम्पूर्ण तेज प्रकट होगा।” 


भूदान-यज्ञ का मूल तत्त्व 


यही भूदान-यज्ञ का सूलभूत सिद्धान्त है। सर्वोदिय-दिचार बा मूछ भी 

यही है। यह कोई सड-विचार भी नहीं है। यह जीवन का सभप्र भहान्‌ 
सिद्धात्त है और जीवन में इसदे' प्रयोग वे उपाय है। मोटे तौर पर, चैदिव' 
धर्म बा सार इसीमें निहित है और यही सुच्ररूप में ईशावास्प' के भी सें 
शचित है। 'ईशावास्पमिद सर्वे य॒त्किल्‍च जगत्या जगत्‌ / सैन स्यवतेन भुड्जीयों 
गा गुय वस्य स्विदूधनम्‌ ।” ससार में जो कुछ हे, सब ईइबरमथ है-- 
ईश्वर का है। वही एकमात्र स्वामी है। यह सगश्नकर हमें राब कुछ उत्हें 
आपित कर देना चाहिए और जो कुछ उनसे मिछे, उसे उनवा प्रसाद मानकर, 
उसीसे सतुप्ट होना चाहिए। यहाँ मेरा कुछ नही है, सब कुछ भगवान्‌ का है--- 
गह भावना जीवन में प्रतिष्ठित करनी पढेगी | जो व्यक्ति यहू समझकर 
जीवनन्यापन करेगा, उसे विसीबे घन की अभिलापा मी रहगी । ईइबर 
को समर्पण, उनसे जो कुछ भ्राप्त हो, उसे प्रसाद मानकर ग्रहण मरना, ईर््या 
से बारना और घन भी शालसा न श्खना--पह एव स्वय सम्पूर्ण पर्मेविचार 
है और यही साधना वा उपाय है । इसीको सामुदापिक धर्म बे रूप में, समाज- 


लिप्या ये रूप में, प्रहण वरना होगा ! हमारे देश में अतेवा साधु-सन्तों ने 
है /नच 


दे भूवान + यया और पयो ? 


जम्म लिया है। साधुओ ने ष्यान-जप आदि की शिक्षा दी है, किन्तु सामूहिक धर्म 
क्या हे, इसवी उन्होंने शिक्षा नहीं दी । इस सम्बन्ध में प्रजा-समाजवादी 
नेता श्री जयप्रकाशनारसयणजी ने जो कहा है, वह यहाँ उल्लेखनीय हे । 
“आप छोग यह प्रइन वर सबते ह---आप जिस विपय को उठा रहे है, उसके 
विपय में तो ऋषि-मुनियो ने वहुता-बुछ किया, विस्तु उससे समाज में परिवर्तन 
बयो नहीं हुआ ?! इसबे' उत्तर में में कहेँगा । उनकी असफलता का वारण 
यह है कि उनका सिद्धान्त एकागी था | उन छोगो ने केवल ध्यवित पर मनोयोग 
दिया था। वे समझते थे नि जो कुछ भी सरावियाँ है, वे झ़ब व्यवित मे ही है। 
बुद्ध वा निदान यह है वि तृप्णा ही सब दु सो वी जड है। एक तरह से यह 
सत्य है। कितु एक बच्चे पा राजा के घर जन्म हो और एवं का गरीब के 
घर में--इ सवा] वारण तो तृप्णा नही है । इसी प्रकार हम समाजवादी समाज 
के परियतेत पर विद्येप जोर देते हैं। ऋषि-मुनि समझते थे कि सब बुछ अत 
करण में ही हे और हम ऐसा समझते है कि बाहर ही सब कुछ है। मेरे विचार 
में ये दोनो ही विचार एकागी द्वोनें के कारण दोपी हैं। मे चाहता हूँ कि इत 
दोनो का समत्वय हो। यदि इनमें से किसी एक को हम छोड दें, तो उत्तम 
समाज-रचना नही की जा सकेगी। दोनो को ग्रहण करने से ही अच्छे समाज 
कीं प्रतिष्ठा सम्भव हो सकती है।” 
महात्मा गायी ने देश को सामुदायिक धर्म की शिक्षा देने का व्रत लिया 
था। व्यक्तिगत और सामुदायिक जीवन एक और अविभाज्य हें; यह समझा- 
कर उन्होने राजवीतिक क्षेत्र में सत्प और अहिसा के प्रयोग की शिक्षा दी और 
अहिंसन' समाण-रचना के उद्देश्य से देश को तैयार फरने वे! लिए रचनात्मक 
कार्यो की व्यवस्था की | जीवन वे' एक क्षेत्र में प्रतिष्ठित होने पर अहिंसा स्वयमेव 
अन्यान्य क्षेत्रों में प्रसारित हो जाती है। देश वी स्वायीनता प्राप्त करने ने लिए 
राजनीतिव क्षेत्र मे अहिंसा का प्रयोग हुआ था। विन्तु, उस समय की परिस्थिति मे 
बह अहिसा दुबेओ की--छाचारों की अहिंसा थी) रालिए राजनीतिक क्षेत्र में 
अहिंसा प्रतिप्ठित नही हुईं। आज राजनीतिक क्षेत्र में उसके प्रयोग के लिए रामय 
गही है। देश और काल वी परिस्थिति वे प्रयोजन वो देतते हुए आविक और 
प्वामाजिय क्षे पे में अहिंसा वा प्रयोग बरने का समय आ गया है। गाधीणी वी 
अनुपरिण्लि में उस महान्‌ वाम को भगवान्‌ ने बिनोवाजी वे' हाथ में सोपा है। 


सर्वोदिय-प्रेमियों के कर्तव्य ७ 
अभी प्रश्न सही है कि इस सामुदायिक धर्म की प्रतिष्ठा करने दा उपाय 
थया है? जाज जन-सावारण द्वारा निर्वाचित सरकार स्थापित है। क्‍या 
उसके माध्यम से इस महात्‌ उद्देश्य की पूरतति सम्भव है ? पहले ही कहा गया 
है कि इस धर्म की समाज मै प्रतिप्ठित करने के लिए विचार और आचार की 
'महान्‌ काति की सृप्टि करती होगी ॥ राजसत्ता विचार-विप्लव या निष्ठा- 
विष्छव करने में झक्षम है। राजसत्ता केवल बनुसतरण करनेवाल्ी हों सकती 
हऔै--बह समाज की पथअर्दाशिका नही हो सकती) किसी मौलिक भाववारा 
की सूध्टि बह नहीं कर सकती ॥ जब किसी विचार को मतुष्य की विवेक-वुद्धि 
मान छेती है ओर उसके सनुसार आचरण होने रूगता है, तभी कोई राष्ट्र 
विधाग बनाकर और उस पर अपनी मुहर ऊगाकर उसे कानूव का रूप दे सकता 
है--सताप ही, दडशबित फे सहारे उसे सार्वजनिक रूप दे सकता हैं । इस सम्बन्ध 
मैं विनीबाजी ने कहा है ; “विचार-प्रचार तो नेताओं और विचारश्रवर्तको 
का बा है। क्रांतिकारी विचार जब छोग मात छेते है, तब सरकार को उसके 
प्रमोग की व्यवस्था करती पड़ती है और यदि सरकार ऐसा नही कश्ती है, दो 
उसे बदछ दिया जाता है । 'घून्य' का जो मूल्य है, में सरकार का वही मूल्य 
समदाता हूँ । जनशवित ये साथ सरवार की घाकित मिलने से ही सरवार भा * 
मूल्य बढ़ता है । जद विचार प्रचारित हो जाता है, त्व उसके अनुकूछ राज्य 
था गठन होता है ! ऐसा न होने पर रा्यत्रान्ति हो जाती है । जथ गापसे से 
विचार-प्रवर्तेन शिया, तब लेनिन के नेतुत्व में रूस में श्रान्चि हो गयी । रुगो 
और वाल्टरेयर द्वार प्रदरतित विचार-काति ने फ्रास में राज्यवान्ति करा दी। 
मेरा रायाक है वि हमारी विचार-यारा बे आधार पर जनमत रापटित होने 
मात्र से सरवार उसे मान रेग्मी । यदि सरवार उसे नही मायेगी, तो उसे 
रागाप्त होना पड़ेगा और सरा मुंरी दुःस नहीं द्वोगा । 


द्द्द भूदान : क्या और क्यो ? 


दिखा देना और वह पथ ठीक कर देना ही उनका काम है। “बैलगाडी मे दो 
बैल जुते रहते है। मे यदि तीसरा बैल बनकर गाडी में कधा छगाऊँ, तब 
क्या गाडी को विश्येप सुविधा होगी ? उससे अच्छा तो यह होगा कि जिस 
रास्ते जाना है, उसीको ठीक करदूँ । इससे गाडी का सर्वाधिक उपकार 
कर सकंगा।” उन्होने राज्यसत्ता को 'दडशबित' नाम दिया है। विनोबाजी 
कहते है. ' आज हमारी जो सरकार है, उसके हाथ में हमने दडशक्ति' सौप 
दी है। हिंसा इस 'दडशक्ति' का अश बन गयी है, फिर भी हम उसे हिंसा 
नहीं कहना चाहते है। हम उसे हिंसा से पृथक्‌ एक श्रेणी में रखना चाहते हुँ । 
ह़स उसे हिसाशवित से अलग 'दडशवित' कहना चाहते है, क्योकि सम्पूर्ण 
जनगण ने यह शक्ति सरकार के हाथ में सौप दी है। इसीलिए वह हिंसाशविति 
नही, बल्कि दडशकिति है।” 


राष्ट्र-नायकों की करुण अवस्था 


विनोबाजी की धारणा है कि देश ने कर्णधारों की अहिंसा मे आस्था 
है। उनका हृदय यह अनुभव करता है कि अहिंसा वे अछावा समस्या के समा 
धान का और कोई मार्ग नही है। किन्तु, जब वे अपनी बुद्धि से चिन्तन करते है, 
तब थे अपने दायित्व का विवेचन करते हुए ऐसा अनुभव करते है फि अहिंसा पर 
निर्भर करने का साहस उनमें नही है। बुद्धि के निर्देश पर वे वाम करते है। 
उनकी वृद्धि उन्हें कह देती है? “हम सेनाओ को नही हटा सकते। हम जिस 
जनता के प्रतिनिधि है, उसमें उतनी शक्ति नही है-“विना सैनिव सहायता बे 
चलने की उसमें योग्यता नही है। इसीलिए उसवे प्रतिनिधि-स्वरूप हम 
अपना यह कर्तव्य समझते है. कि हमें अपनी सेनाओ का सूजन, बृद्धि और सगठन 
करना चाहिए ।” इस प्रकार उनका हृदय एक वात को मानता है, किन्तु 
उनकी यथार्थ स्थिति से प्रभावित बुद्धि उल्टी बात बता देती है। दृ्‌दय और 
बुद्धि वे परस्पर विरोध की स्थिति में उन्हें विवश होवर सेन्यवकू था आश्रय 
ग्रहण करना पढता है। उनका हृदय रचनात्मव काम में विश्वास करता है, 
विन्‍्तु उनकी बुद्धि यह कहने का साहस नहीं वरती कि चरसा या अन्य ग्राम्य 
"शिल्प युद्ध-यत्र को मजबूत बना सकते हैं। यह उत छोगो या प्रपच नहीं है, 
बल्कि उनकी नितान्त कर्ण अवस्था है। विनोबाजी ने वहा है; “आत्म विरी- 


बंड-निरपेक्ष जवशबित च्र्र्‌ 


क्षण करते हुए मैं कहता हूँ कि जो छोग आज अधिकारो-पदों पर आंतौोन हैं, 
यदि उनके स्थान पर हम होते, तो वे छोग जो कुछ कर रहे हैं, उससे बहुत 
भिन्न हम कुछ कर छेते, ऐसी बात नही है। यह स्थान ही ऐसा है। ये जादू 
के जासन है । इन आसनी पर जो कोई बैठेगा, उस पर एक सकुचित, सीमावद्ध, 
अस्वाभाविक और अस्वाधीन सीमा का दुष्टिकोण रखकर सोचने का भार आ 
पडेगा। जिसे मैने अस्वाधीन नाम दिया है, उसी सीमाबद्ध स्थान में असहाय 
अदस्था में रहकर, ससार स्रोत जिस दिद्या में बह रहा है, उसी दिद्ला में दृष्टि 
रक़कर सोचने का भार जा पडेगा।” इस अवस्था से वाण पाने का उपाय 
क्या है ? विनोवाजी ने कहा है कि देश के कर्णघार ऐसा कहते है कि “हम छोग 
जो काम कर रहे है, वह आप छोग न करें। इस काम में आप अपने को न उलछ- 
झायें, वल्कि हम जो अभाव अनुभव कर सटे है, वह यदि आप कोग पूरा कर 
सकते है, तो करें।” विनोवाजी कहते हैं. “इसी आशा में वे लोग हमारी बोर 
देख रहे है। यह हम छोगो को अच्छी तरह समझना होगा और इस दृष्टि से 
में जिसे 'स्व॒तत्न कोकशक्ति' कहता हूँ, उसके निर्माण में सबको आत्मापंण करना 
पड़ेगा। वैसा करके ही हम राज्यशक्ति को वास्तविक सद्दायता पहुँचायेंगे और 
देश की समुचित सेवा करेंगे ।" 


बंड-निरपेक्ष जनशक्ति 


यह स्वतत्र लोकशक्ति' क्या हैं? यह “राज्यसत्ता' या 'दडशक्ति! 
नही है। यह दड-शक्ति से भिन है। इसके अतिरिक्त यह हिसा-विरोधी है। 
विनोदाजी ने चाडील-्सवॉदय-सम्मेलन में अपने प्रथम भाषण में इस सम्बन्ध में 
विस्तार से विचार प्रकट क्ये थे। पहले कहा गया है कि काति पहले चिन्तन 
में उदित होती है और बाद में कार्य में या रूढ़ आचरण में परिणत होती है। 
इसके अतिरिषतर क्ातिमूलक आचरण पहले विशेष-विशेष व्यक्ति में सोमावद्ध 
रहता है और अत में सम्पूर्ण समाज में समाजनिप्ठा वे रूप में प्रतिष्ठित होता 
है। अतएवं भाति की यह अन्तिम परिणति जब रूढड आचरण ओर सम्पूर्ण 
समाज में प्रतिष्ठा वे रुप में होती है, ठद वही स्ववत्र छोवशबित! की अधि- 
व्यजिर बहलानों है। शाति ओर प्रेम के भागे से ही यह सम्मद है ! यह्‌ समाज 
क्री भनस्तात्विक अवस्था मात्र नहीं है। इसवे अतिरिक्त रूह सामाजिक 


पु 


७० भूदाव ; क्या और दयों ? 


निप्ठामूछक आाचरण में यह प्रकट होती है। ऐसी अवस्था में सार्वजनिक 
रूप से इसका आचरण विधान या कानून पर निर्भर नहीं करता। शातिपूर्वक 
विचार-प्रचार करने से छोगो में एक ऐसी मनोवृत्ति की सृष्टि होगी, जिसके 
फलस्वरूप कानून हो या नही, छोग विचार-बुद्धि की प्रेरणा से वैसा काम 
करेंगे--छोग जमीन का बेंटवारा कर छेगे । इस प्रसंग मे विनोबाजी वहते है! 
“मात्ता ब्या किसी फानून से बाध्य होकर बच्चे को दुध पिलछाती है ?” इससे 
हम अहिसक क्राति और जनशबित का स्वरूप समझ सकते है। हिंसा तो दूर 
की बात है, दडशक्ति का प्रयोग करने की भी आवश्यकता न रहे, समाज में 
ऐसी परिस्थिति पैदा करमी होगी और इसमे सफछता प्राप्त करना सर्वोदिय- 
प्रेमियों का ही काम है।”” विनोबाजी कहते है ; “यदि हम वैसा कर सके, तब 
हमें समझना चाहिए कि हमने अपना धर्म पहचान लिया है और तदनुसार आचरण 
करना सीख लिया है। यदि हम वैसा न कर सकें और दडशवित के प्रयोग से 
जितनी सेवा सम्भव है, उतने तक ही अपने को सीमित रखें, तो हमसे विशेष 
कार्य की पूर्ति की जो आशा की जाती है, उसे हम पूरा नही कर सकेगे। इतना 
ही नही, हम बोझ-स्वरूप हो जायेंगे, ऐसी सम्भावना है।' 


समस्या के समाधान में कानून का स्थान 


कानून के द्वारा भूमि-समस्या का समाधान करने के बारे में वितोदाजी 

/भहते है. : “मुझसे अनेक छोग प्रइन करते हैं कि 'सरबार पर आपका प्रभाव 
है, ऐसा प्रतीत होता है। आप इसके लिए सरबवार पर दबाव क्यो नही देते 
कि बिना मुआवजा के भूमि-वितरण वे मार्ग को वह खो दे । आप अपने प्रभाव 
चाय उपयोग इस दिशा से क्यो नही करते २” ऐसा प्रइन अनेक छोगो ने मुझसे 
बिया है। मैं उनसे कहना चाहता हूँ कि भाई, कानून-निर्माण के मार्य में मे 
वाघा नही दे रहा हूँ। आप लोग जंसा चाहते है, उसी दिल्या मे एव । 
और अप्रसर होने को मुझसे यहते है, तो में बढ्धता हू कि जिस पथ पर में बढ़ 
रहा हूँ, यदि इरामे में पूर्ण सफलता यानी सोलह आने सफलता प्राप्त न वर बारह 
आये या आठ गाने भी सफलता प्राप्त वर सवा, तो दधसे भी बागून-निर्माण 
में मदद मिलेगी। पहली बात तो यह कि मैं कानून-मिममणि मे मास में बाया 
भंही दे रहा हूँ। दूरी बात यह कि, में बातून-निर्माण मे छिए सुविधा दा 


समस्या के समाधान में कानून का स्थात छ१्‌ 


कर रहा हूँ। उसके लिए मैं अनुकूछ वातावरण वना रहा हूँ, जिसमें क्कि कानून 
सहज ही बन सके । किन्तु, यदि इससे भी एक कदम आगे में आपकी ओर अग्नसर 
होऊँ और यह रटता रहें कि कानून के विना यह काम नही होगा, कानून बनाना 
ही होगा' तो में स्वधर्मेच्युत समझा जाऊँगा। वह मेरा घ॒र्मे नही है, वल्कि यह 
घिश्वास करना मेरा धर्म है कि बिना काबून के सहारे के ही जनता के हृदय में 
ऐसी भावधारा की सृष्टि कर सकेगा, जिसके फलस्वरूप कोई कानून न बनने 
पर भी छोग भूमि-वितरण कर छेगे । माता किसी कानून के भय से सन्‍्तान को 
दब नहीं पिछाती | मनुष्य के हृदय में ऐसी एक शविति है, जिससे उसका 
जीवन समृद्ध होता है। प्रेम ही मनुष्य के जीवन का एकमात्र आधार है। 
प्रेम से ही उसका जन्म हीता है, प्रेम के वातावरण में ही उसका छालन-पालन 
होता है और जत में जव उसे इस ससार से जाना पडता है, तब वह एफ प्रेमपूर्ण 
दृष्टि अपने चारो और डाल लेता है और यदि उसवत प्रेमी उससे मिलने के 
लिए आया होता है, ठो उसे देखकर सानन्‍्द शरीर-त्याग कर इस ससार से चछा 
जाता है ! अतएव प्रेम फी इस शक्ति को अनुभव करने पर भी उसे अधिक 
सामाजिक रुप में विकसित करने कासाहस न रखकर यदि हम कानून के लिए 
चिल्लाते रहें, तो जनशक्ति का निर्माण कर राष्ट्रकी सहायता करने की जो हमसे 
आशा की जाती है, वह विफल हो जायगी। इसीलिए मै देंडशवित' से अलग 
“जनशक्ति! का निर्माण करना चाहता हूँ। उसका निर्माण हमें करना ही 
होगा । हम 'जनशक्ति/ की रचता करना चाहते हैं, वह दडशक्ति” की विरो- 
घिनी होगी, ऐसी वात भी नही है। विन्ठु, इतना है कि मह शक्ति हिसा के 
विरुद्ध होगी । यह जचशक्ति दढणाबित से भिन्न होगी ।” कानून के प्रंम्वन्ध में 
उन्हेंजे और भी कहा है: “कानून एक अछय चीज है। टिसा और अहिंसा, 
दोदे से उसवा सम्बन्ध है। वानून के पीछे भौतिक या नचैंतिझ शक्ति रहनी 
चाहिएं। मेरे बाम के लिए एक ऐसे वातावरण को रपना हूँ। रही है, जिससे 
सरवार को बानून दनादे में सुधिधा होषी । उस नेतिक वातावरण के तंयार 
मे होने पर भी यदि बावून बताया जायया, दो उसे अमऊ में छात्रे के छिए 
दद्शवित की आवश्यकता पटेगी। यदि हमें अपने घर को समस्याओं के समाधात 
दे; छिए, सैग्यव्ठ के प्रयोग फी आवश्यकता पड़ती है, तो अंतर्सप्ट्रीय थ्षेत्र में 
हमारी बया दशा होगी, जरा एक बार मनोयोगपूर्वक सोचिये तो।! वे और 


छ्र्‌ भूदान; दया और पवयो ? 


भी वहते है : “छोग वानूत बनाने वी बात उठाते है, विन्तु वे नहीं जानते वि 
बानून तो पीछे से आयगा ही। मेरे वार्य से जो वातावरण बनेगा, उसकी 
सहायता वे लिए सरकार को निश्चित रूप से वानून बनाना पडेगा। ऐसा न 
होगे पर यह सरवार समाप्त हो जायगी, दूसरी सरवार आयगी ।” 

माना, वानून बने और जल्दी बने, विन्तु यदि इस वाम में सर्वोदिय-वार्ग- 
कर्ता लग जायेंगे, ता ये अपना काम न कर दूसरे वा काम वरनेवाले बन जायेंगे । 
बिनोवाजी वहते हूँ : “हम छोगो वा धर्म होगा ग्राम-प्राम वा भ्रमण करना 
ओर विचार पर विश्वास रसना। हम ऐसा नही यहेंगे $ अरे, विचार सुनते 
सुनाने से वही काम होता है ?” विचार अन्तर में आने से ही वाम होगा, 
क्योवि' हमारा काम विचार वे द्वारा ही सम्भव होगा।” दड निरपेक्ष जिस 
विचारबोध के द्वारा जनशक्ति वा काम पूरा होता है, उसे विनोवाजी नें 
“विचारशासन' नाम दिया है। 


जो लोग सर्वोदिय के इस दृष्टिकोण को नही मानते है, उनकी बात मानकर 
यदि यह सोचें भी कि कानून के बिना भूमि-समस्या का समाधान नही होगा-< 
कानून बनाना ही पडेगा, तब भी क्या अभी उपयुक्त बानून व। निर्माण सम्भव 
होगा ? पहुछे पश्चिम बगार को ही वात लीजिये। पश्चिम बगाल में जमी- 
दारी-उन्मूछन वानून पास हो चुवा है और जमीन वा एक निर्दिप्ट अश उसके 
वर्तमान मालिक के हाथ में छोडकर वावी जमीन सरकार द्वारा ग्रहण किये 
जाने का कानून वन चुका है। प० बगाल सरकार का अन्दाज है कि इस कानून 
के फलस्वरूप ४ लाख एफड आवाद और जावादी-योग्य भूमि भूमिहीनो के बीच 
वितरण के लिए सरकार के हाथ में आयगी। किन्तु, इधर भूमि-मालिका 
ने कानून के कार्यान्वयन के मार्ग में बाघा पहुँचाने के उद्देश्य से सिदिष्ट 'सीछिग! 
से अधिक भूमि अनामी छोगो को हस्तातरित कर दी है। इस तरह के हस्तातरण 
को बन्द करने के छिए भी सरकार ने कानून बनाया है, फिर भी ऐसे हस्तातर। 
को बद करना सम्भव नही हुआ है। इस प्रकार इसमें सदेह मालूम होता है 
कि चार लाख एकड जमीन सरकार के हाथ में आयगी । सरकार को भी यद्दी 
आशका है। जो हो, यदि यह मान भी लिया जाय कि चार छाख एकड मी 
सरकार को भूमि-हीनो में वितरण के छिए मिल जायथगी, तो क्या होगा 
बर्तेमान जनगणना के अनुसार प० बगाल में खेती पर निर्भर रहनेवाले छोगो 


समस्या के समाधान सें कानूच का स्थान छू 


(४ ) भूदान-यज्ञ सुमाक़ में विचार-ताति की सृष्टि करेगा। भूदान- 
भज्ञ वा सर्वाधिक ऋतिकारी सुफल होगा स्वामित्व-विसर्जन। कानून के 
द्वारा जमीन छीची जा सकने पर भी स्वामित्व-विसर्जद की गनोवृत्ति पैदा कर 
सकता सम्भव नही है, बयोकि कानून विधायक दाक्तिहीय होता है। अधिक-से- 
अधिक मह कि कानून खराब कामोको रोक सबता है, किन्तु सत्पमेरणा 
जाप्रत करने में वह अक्षम है । के 
( ५ ) भूदान-यज्ञ में घनी-गरोब का कोई भेद न रखते हुए सबसे जमीन 
ली जाती है, किन्तु कावून के द्वारा निर्धारित सीमा से अधिक जमीन-मात्र ही 
ली जा सकती है । 
भूदान-पज्ञ कानून नहीं चाहता) भूदानन्यज्ञ चाहता है धनी लोगो को 
पडोसी-वर्म की दीक्षा देना, उनके आत्मज्ञान का विवास करता और उनकी 
अज््मा को परिवार को परिधि से वाहर ले जाना। घवी छोग, अपने परिवार 
से बाहर जो दरिद्व छोग हैँ, उन्हें अपने परिवार का भागीदार समझना आरम्भ 
बरें। उनवे परिवार से बाहर जो भूमिहीन यरीव हैं, उन्हें वे अपना पुत्र मारने 
और उन्हे उनका हिस्सा दें। माँ जब सनन्‍्ताव को झूपनी गोद में उठाती है, तो 
उसे थीटा झुकना पडता है। आज धनी जपनी गरीब मूमिहीन सन्तान' 
बी गोद में उठा लें | इसके लिए उन्हें शुबना पडेगा, अर्थात्‌ अपनी जीवन- 
यात्रा वे मान बो उन्हें थोडा मिराना पडेगा। युग-परिवर्तन हो रहा है । धनी 
छीग सुग वे सवेत बी समय छे। बाज गरीवा का मगवान्‌ णाय गया है। 
एस युग में जमीन घनी छोगा वे हाथ से गरीवो वे हाथ में जायगी ही। प्रश्न 
यही है पि विस सार्य से यह चास होठा ? आज मरदि प्रेम ने मार्ग से, शाति वे' 
मार्ग से धनी छोप अपनी जमीन भूमिटीन यरीरी को अपित वर दें और भां 
सग्तान यो स्तनपान यरातें समय जो परम आनन्द अनुभव बरती है, नी 
लोग गरीबा ये लिए भूमि दते समय उत्ी परम झावद वा अतुभय बरें, 
सो धती छोगो ने सम्मान और भर्यादा की रक्षा होगी। सिर्फ ही 
लदही, उसवा सम्माद और मर्यादा बढेसी और ये समाज़ ये वास्तविया 
सेवर' कौर नेता हूँ। गर्वेंगे । धनी सछोगा ये पास विदा, बुद्धि और विच-र 
डादता है, गिस्लु माज उतया समाजसेवा में उपयोग नदी हो रहा है। 
जानी युयि्यृत्ति ओर दृदमयूत्ति त्मापपरू्ष दो--पवित्र हो। तभी ये 


७६ भूदान ; यया और वर्षो ? 


गणदेवता की अचंना वे श्रेष्ठ अ्ध्य होगे। युग-परिवर्तन होने पर उनपे' पास 
अधिव भूमि या सम्पत्ति नही रहेगी। आज जो' राजा हूँ, वे काल-प्रवाह वे 
परिवर्तन के परिणामस्वरूप वछ राजा नही रहेंगे। तव वे चिरपाल तक जन- 
भानेस में राजपि-स्वरूप विराजमान रहें। इससे उनवा और सम्पूर्ण समाज 

का कल्याण होगा। आज गरीब भूमिहीन धूलि-धूसरित हैँ। धनी लोगो के 
स्वेच्छया त्याग से गरीव छोग समाज में सम्मानित स्थान प्राप्त करेंगे। समाज 
मं (सेव उत्पादव श्रम की मर्यादा पुन प्रतिप्ठित होगी। घनी भी त्याग- 
धर्में से दीक्षित होकर छोब-हृदय में सम्मामपूर्ण श्रेः्ठ स्थान प्राप्त करेंगे। यही 

यज्ञ का मुख्य छट्य और उद्देश्य है । 


भारत की दरिद्रता का मूल और वर्तमान विद्व-परिस्थिति 


समाज में दरिद्धता क्यों है? समाज में.दरिद्रता, शोपण और आ्िव 
विपमता का मूछ कहाँ है ? उपादानो के आधार, सावन और यत्रो पर उत्पा- 
दको का पूर्ण अधिकार और स्वामित्व रहना चाहिए, अन्यथा उत्पादक को 
उत्पादन-श्रम करने वा अवसर खोना पडता है, अथवा उसे अपने श्रम से प्राप्त 
होनेवाली सम्पत्ति से बचित रह जाना पडता है। उत्पादन का मौलिक साधत 
या क्षेत्र भूमि है। जो व्यक्षित अपने हाथ से जमीन आवाद करवे फसल का 
उत्पादन करेगा, जमीन पर उसीका अधिकार रहना चाहिए। जो शिल्पी 
श्रमिक यत्रो की सहायता से माछ-उत्पादन करता है, उसका भी उत्पादत-्यत्र 
पर अधिकार रहना चाहिए। यही वास्तविक और न्याय-सगत नियम है। 
जब तक इस नियम वा ठीक-ठीवु पालन हो रहा था, तब तक सब छोग श्रम करते 
थे और सभी धन पैदा करते थे। कोई झोपित नहीं था। कोई दरिद्र नहीं था। 
और, कोई वहुत अधिक धनी भी नही था। जैसे ही इस नियम में व्यतिक्रम 
होना शुरू हुआ, वैसे ही समाज में शोपण, दरिद्रित और आधिक विपमता 
का सूत्रपात हुआ | अर्थात्‌ उत्पादन का मौलिक साधन भूमि जब तक उत्तादव 
किसान के हाथ में थी, तब तक किसान गरीब नही थे । जैसे ही वह अनुत्यादक 
उपभोक्ता बे, हाथ में गयी, बैसे ही उत्पादक विसान असहाय, परमुखापेक्षी 
ओर परभाग्योपजीवी हो गये। ऐसी अवस्था में क्सिन को शोपण और 
उत्तीडन के आगे झुकना पडा, थौद उसे बेकार और भूसा रहना पडा। 


भारत की दरिद्रता का मूल बौर वर्तमान विश्व-परित्यिति.. ७७ 


सब से वह अपने श्रम से उपायित सम्पत्ति वा भोग वरने से वचित रहने लगा। 
चेबल कुछ भाग उसे नसीब हुला। उसवे' श्रम से उपाजित सम्पत्ति वा मधिवाश 
भाग घनी मालिकों दे! अधिवार में जाने रगा। उद्योगनपपा में मी ऐसी हो 
अवस्था हुईं। जब तक वस्त्र-निर्माण के! छिए सूत-उत्पादन का यत्र चरखा 
उत्पादक श्रमिक ग्रामीणों के हाथ में था, तब तक झोपण और दरिदता नहीं 
थो। जैसे ही वह चरखा वडो मशीन के रूप में अनुत्पादक घनी पूंजीपतियों 
के हाथ में चला गया, वैसे ही बेंकारी, दरिद्रता और झोपण वा बारम्भ शुरू 
हो गया । जब तक वस्व्-उत्पादन का यत्र करपा बुनकरा के हाथ में मा, सब तब 
दरिद्रता और शोपण नही था, किन्तु जैसे करघा वडो मशीन के रूप में अनु- 
त्यादक पंजोपतियों के हाथ में गया, वैसे ही गाँवी में वेकारी और दररिदता वा 
छम्म हुआ। जब त्तक तेल-उत्पादन का यत्र घानी ग्रामीण तेली के हाथ में रही, 
तब तक दरिद्धिता नही थी, किन्तु जँसे ही वह बडी तेल-बल के रूप में घनी 
कारखानेवाको के पास गयी, वैसे ही गोव में बेकारो और दरिद्रता बढ़ी। 
जव तक धान कूटने का यत्र ढेंकी ग्राम की विधवाओ और छोटे क्सिनतो के पास 
रहबर उन्हें काम देती रही, तव तक गावो में इतना अभाव और जसहायावस्था 
नही आयी, परन्तु जैसे ही ढेंकी छोटी-बडी चावल बूटने की मशीनों के रूप में. 
अनुत्पादक घनियो और भध्यवित्तो के हाथ में गयी, वैसे ही विधवाओं को 
आँखो में उत्तप्त अश्रुजल दिखाई पडने छग्रे और गरीव किसानो के हृदय भग्न' 
होने रुगे। इसी तरह के और भी अनेक उदाहरण है। 
हम छोगो के देश की रिथति गया है ? अव्ीत काछ में भारत की तरह 
उमृद्धिशाली देश ससार में और वही नहीं था। भारत की धत-सम्पत्ति की 
शत सारे ससार मे प्रसिद्ध घी । भारत के वैभव के छोम में चाहर से दल बनाकर 
हुटेरे आते थे और आक्रमणछारी भी। उस समय दे में प्राय सभी लोगो के 
ाप्त जमीन थी! आज जमीन का जैसा असम वितरण है, उसका छेशमान्र भी 
उस समय नहीं था। उस सभ्य जन-राख्या भी कम थी। विन्चु छोग केवल 
जमीन पर निर्भर नही रहते थे ॥ इस देश में सैकडो गृह-उद्योग थे। अधिकाद 
लोग आधे समय में खेती करते थे और वाकी आधा समय एक या आ के उद्योग- 
कषषोे में छग्ते थे । भारत का बस्तर-उद्योग सर्वाधिक उदत था । ठाका की 
मरुसऊ की ख्याति सारे सणार गें थी। वस्त्र के मामले में भारत केवल स्वाब- 
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हम्बी ही नही था, बल्वि यूरोप आदि युद्गुस्वर्ती देशो में प्रचुर परिमाण में वस्त्र 
या निर्यात भी बरता था। इसके वाद अंग्रेज इस देश 'मे आये--अँग्रेजों वा 
राज्य वायम हुआ । अंग्रेयो वा शासन चढता रहा । अँग्रेजो वे द्वारा विजान 
की उन्नति हुई । मेंग्रेजो वे द्वारा पहली वार बछे वारखाने या निर्माण हुआ। 
अंग्रेज अपने देश में बडे वारसानों में वस्त्रादि तैयार माछ वा उत्पादन करके 
भारत में आयात वरते रहे और अपनी राजशवित के प्रभाव और दवाव से बडे 
कारसानों में तैयार सस्ता माल इस देश में बेचते रहे। भारत थे छोग बडे 
'परखानो में तैयार चियने चुपडे और संस्ते माल वो ग्रहण करने वा छोभ 
सवरण नम कर सवे'। दस प्रवार भारत में ग्रामोद्योगों वा नाश आरम्भ हो 
गया। मसुप्य बे' जीवन में भोजन वे' बाद दूसरा सबसे महत्त्वपूर्ण स्थान वस्त्र 
का है। इसलिए खाद्यानो के उत्पादन और क्रय वित्रय वे बाद वस्त्र वा द्दी 
उत्पादन और भय विक्रय मनुष्य वे लिए सर्वाधिवः महत्त्वपूर्ण और व्यापक 
प्रभावकारी हो सकता है। भारत में भी यही अवस्था थी। कितु भारत ने 
इस विस्तृत गृहन्उद्योग को खो दिया। साथ-साथ अन्य गृह-उच्योगों फा भी 
नाश हुआ । जिन छोगो वे हाथ से उद्योग तिक़रम-पके, दे या तो वेब हो ये. तो बे 
और नही दो उतके हाथ में थोडी जमीन के अतिरिक्त और कुछ नहीं बचा। 
|ैरपाय व्यक्तियों वी बात तो अछग, अल्पवित्त के छोग भी अपनी जमीन की 
रक्षा न वर सके। पैदावार कम होने छगी, खाद्यानो वा अभाव होने छगा, 
अवगछ पड़ने छमा। उद्योग से जीविका अजित करनेवाले छोग, और दूसरे 
लोग भी, क्षुबराशाति वे लिए अपनी जमीन बेच देने यो बाध्य हुए। महाजन 
के कज की अदायगी के कारण उनकी जमीन बिक जाती--साहिक को माल- 
शजारी देने के चलते उतकी जमीन बिक जाती $ इस प्रकार छोगो के हाथ से 
पहुछे उद्योग चके गये और उसके बाद जमीन भी चली गयी। जमीन पड गयी 
[मद्दाजर गे के हाथ मे, माश्को वे हाथ में, ' जो स्वय खेती नही वरते और पा! 
' करना नही जानते । इन्ही लोगो केप्हाथ में देश की अधिकाश जमीन 
होने छगी। देह में छायों उद्योगहीतों और करोडो भूमिहीतों की सृष्टि हुई || 
दूसरी ओर, जिन छोगी को गृह-उद्यौगो से जीविका प्राप्त होती थी, उन्हें 
«भी अपने उद्योग खो दिये, फलत भूमि पर उत्तरोत्तर भार बढ़ता गया। देश की 
जनसख्या में भी वृद्धि होने छूगी। आमोद्योगो के नप्द होने से' कार्ये-क्षेत्र सकु 







भारत फी दरिद्वता फा मूल भौर वर्तमान विश्वन्परित्यिति. ७९ 


चित हो गये ओर भूमि पर भार बढ़ते छुगा। अंग्रेजी राज वे मध्य और अन्तिम 
काल की यह कर्ण कहानी है। क्रमश अन्‍्यान्य पश्चिमी देशों में सश्चीननडथोगो 
का जन्म और विवास हुआ ग्रामोद्योगों की छाश पर मश्ीत-उद्योगो वी 
नींव पडी। ग्रामोयोगो को तुछना में मशीन-उयोग को गति, दामेक्षमता और 
उत्पादन-शक्ति अधिक है। पारचात्य देश मानवतामूलक जर्य-ध्यवस्था भूल 
गये। योग्यता-वृद्धि की वासना के वे शिकार हो गये ॥ इसवे परिणामस्वरूप 
बहाँ एक नवीन अर्थवीति ओर अर्थझास्त्र का निर्माण हुआ, जो प्रतियोगिता-' 
मूछक था इस प्रकार एक प्रतियोगितामूछक अ्थ-व्यवस्था ( (00760/8ए6 
'४/००७०४७ए ) का जन्म हुआ, क्योकि' योग्यत्ता जौर दक्षता बढाने वे छिए 
प्रतियोगिता अति आवश्यक है। साथ ही प्रतियोगिता के विकास के छिए अवाध, 
अनियतित गतिविधि की आवश्यकता होती है | इसलिए उस नवीन अये- 
व्यवस्था में लबाघे नोति (.25582 फंधंग४ ) अपनायी ग्रयी। अवाघ 
शत्ति से प्रतियोगिता चएने के फलस्वरूप एक और नीति को जन्म दिया गया 
और उस्ते ग्रहण क्या गया। वह नीति थी (0४४ एशे ० 6 ॥85४/ 
अर्थात्‌ जो सर्वाधिक योग्य होगा, वही जिन्दा रहेगा। जो सर्वाधिषः योग्य 
दोगा, उसीको जीवित रहने का, सुस-सम्पत्ति का उपभोग करने का अधिकार 
है ( प्रतियोगिता में न दिक सकनेवाले वे! नष्ट होने पर भी उस ओर घ्यात 
देने की आवश्यकता नही है ! इससे जीवन-स्तर ऊँचा उठाने का झोका आया। 
जीवन-स्तर ऊँचा उठा उन छोगो का, जो विद्वानू, वृद्धिमान्‌, योग्य और शवित- 
मसानू थे । वाकी सव निश्तस्तर में पडे रहे या ओर अधिक निम्नता में उतर 
गये। इस अर्थ-व्यवस्था से उन्हें कोई शिकायत नद्दी है, बल्कि वे कहते हैं. कि 
ऐसा ही हीना चाहिएं। ऐसा न होने से काम करने,की प्रेरणा कैसे मिलेगी ? 
काम में स्फूर्ति कैसे आयगी ? धीरे-धीरे इसका समस्त ससार में प्रसार हो गया । 
आरत में भी यह बदीन अर्थ-विज्ञान और भेयेशास्त्र छाया यया | भारत वो इसने 
दबोच रखा है। भारत में प्रामोद्योगो को नप्ट करने का + प्रतियोगितामूलक 
अर्थशार्‌ तैयार किया गया और मारत,ने इसे ग्रहण कर अपने पुनरुत्थात 
का पथ अवरुद्ध कर लिया। इन सबका आगे चलकर यह फछ हुआ कि एक 
शोप्क शेणी और दसदी शोपषित श्रेणी का भादुर्भाव हुआ ) झोप्रण देश 
सक ही सीमावद्ध नही रहा। विदेशी छोपो ने भी इस शोषण मे घीगदान 
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किया। मालिक-सजदूर के बीच, देश देश के बीच सप्र्थ और विरोध का 
आरम्भ हुआ । के 


ग्रामोद्योगमू लक उत्पादन-व्यवस्था में उत्पादव' ग्राम मे या उसके आस - 
पास के ग्राम मे उपयोग के लिए कच्चा सामान पैदा किया जाता है। उसमें 
उत्पादित वस्तुआ के पारस्परिक विनिमय की प्रवानता रहती है। उसमें 
अर्ध-व्यवहार का प्रयोजन वहुत कम होता है। दूसरी ओर, केन्द्रित मशीन- 
उद्योग में दूरवर्ती क्षेत्रों को या विदेशो को चालान और बिक्री करने वे लिए 
उत्पादन किया'जाता है। इसके लिए अर्थ की आवश्यकता पडती है,। केन्द्रित 
उद्योग बे लिए आवश्यक मशीनों वे उत्पादन और केन्द्रित उद्योग की स्थापना 
तथा सचालन के लिए विपुल अर्थ की आवश्यकता पडती है। अत अर्म का 
आदान-प्रदान केन्द्रित उद्योग-व्यवस्थो' का अभिन्न अश है। इसलिए वेच्दित 
उद्योग-ब््यवस्था के साथ पैसे का अर्थशास्त्र, ( /॥07८ए 86007०07ए ) उठ 
बडा हुआ। अतएव अर्थछोभ क्रमश समाज पर छा गया। समाज ने मानवता, 
रब मनुष्य की आवश्यकत्ताओ वी पूर्ति करनेवाली वस्तुओ की अपेक्षा अर्थ 
को अधिक महत्त्व देना सीखा। केन्द्रित उद्योग में उत्पादन के लिए कच्चा माल 
ओर उत्पादित वस्तुओ की बिक्री के लिए व्यापक क्षेत्र चाहिए। इसलिए 
जिभिन जातियो और देशो मे बीच प्रतियोगिता और सघर्प होने छगा। परिः 
णामस्वरूप युद्ध होने लगे ॥ पहले व्यवितगत, वश्ञगत और समुदायगत आधिः 
पत्य की इच्छा ही राज्य प्रतिप्ठापना, राज्य-अधिवार, और राज्य विस्तार 
वा कारण होती थी। हाँ, मध्ययुग में धर्मोन्माद युद्ध छिडने या राज्य विस्तार 
का कारण होता था। देश की अर्थ-ब्यवस्था के साथ उसका कोई सम्बन्ध नही 
रहता था। अब उसमें आमूल परिवर्तन हुआ। दूसरे देश को बच्चे माल मे 
उत्पादन का क्षेत्र बनाना चाहिए', दूसरे देश को अपने देश वे बडे कारसाना में 
/उत्पादित माल की बित्री वे! लिए बाजार बनाना चाहिए, इन भावनाओ ने 
दूसरे देशो को अपने अधीन रखने या दूसरे देशों पर आधिपत्य जमाने वी छालया 
पैदा की। यही युद्ध छिडने वा प्रधान कारण वन गया। इसवे' अतिरिषत पहले 
एवं राज्य का राजा या परात्रमी व्यक्ति जबे दूसरे राज्य पर आक्रमण वरता 
था या विजय प्राप्त बरता था, तब वहाँ अपना राज वायम बरता था। इस 
विजय से विजयी राजा वे देश वे जन-साधारण वा योई विशेष स्वार्य रिद्ध 
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नही होता था। स्राजित देश की जनत्ता के स्वार्थी को भी इससे कुछ विशेष 
क्षति नही पहुँचती थी | आज इसके ठीक विपरीत बात है। आजकल युद्ध 
छिडने या राज्य-अधिकार का प्रधान कारण/आथिक है। एक देश दूसरे देश 
का आधिक शोषण करेपा | इसीलिए अब दो राज्यो के बीच युद्ध छिडने में दोनो 
राज्यों के जन-साधारण के स्वार्थे का प्रश्न भी निहित रहता है। अतएंव एक 
देश के जनसाधारण का स्वार्थे दुसरे देश के जन-साधारण के स्वार्थे के विरुद्ध 
हो जाता है। उन्नत विज्ञान ने जिस प्रकार उत्पादन-यत्रो की शक्ति और 
दक्षता वढायी, उसी प्रवार सहारक अस्त्रो की भी शवितम्बढायी । उत्तरोच्तर 
अधिकाधिक उन्नत और शक्तिशाली अस्त्र-इस्त्रो का आविष्कार होने छगा। 
इस प्रकार विज्ञान आज ऐटम बम, हाइड्रोजन बम और राकेट तक पहुँच गया 
है। आज सहारक अस्त्री पर नियव्रण की क्षमता मनुष्य में सही है। वे अस्त 
अत्यधिक हिंसा के स्तर पर आ पहुंचे हूँ । सम्पूर्ण मानव जाति को समाप्त कर 
देने के लिए उयत है । इसके अन्ठावा यदि आज युद्ध छिट्े, तो दो देशो तक हो' 
बह सीमित नहीं रहेगा, वयोकि आधिक क्षेत्र में गुटो की सृष्टि हो गयी है। 
अभी युद्ध छिडने से जो अवस्था उत्पन्न हो सकती है, उसका एक चित्र विनोबाजी 
ने विजयवाडा क़े अपने,प्रवचत के क्रम में विदोदपूर्वक प्रस्तुत किया है। 
उन्होने कहा प्राचीन रख में कुदतो होती थी। उसके बाद युद्ध का युग 
आया। पछासी के युद्ध में एक छोटे मंदान के एक ओर भारतीय सेना और 
ुसरी ओर अंग्रेजी सेना खडी हुई । उस युद्ध पे जनता को भी कुछ क्षत्ति पहुँची 
थी, पर एक सोमा के भीतर। उससे स्त्रियों, बालको, वृद्धो, रोगियों या 
अन्य किसी गैर-सैनिक को कोई क्षत्ति नही पहुँची! विन्छु, आज एक देश के; 
दूसरे देश के विरुद्ध खडे होते पर भीषण युद्ध होता है। यदि कल घोषणा हो 
जाय कि रूस और अमेरिका के बीच युद्ध छिड गया है,*तो रूस के पक्षवाले 
भी दस-दीस देश खडे हो जायेंगे और अमेरिका के पक्ष के भी दस-बीस देश । 
फलत एक भीपण युद्ध छिड जायगा। तब इस पक्ष के पुरुषों का उसःपक्ष के 
पुरुषो से युद्ध होगा। इधर की स्थ्रियो के साथ उघर की स्त्रिया का विवाद उठ 
सडा होगा ! यहाँ है बैलो का वहां के बैंको से युद्ध होगा और यहाँ के गधो को 
चहाँ के गधो से लडाई होगी। यही के पेडों का वहाँ के पेडों से झगडा होगा। 
यहाँ की मिलो वा वहाँ की मिछा से झगडा होगा और यदि बस ग्रिराया गया, 
५ 


] भूदान : क्या और क्यो ? 


ह। 
तो गधों, घोडो, मिलो, स्त्रियो, सबका 4विनाद होगा ।”ऐसी' अवस्था में सारी 
भनुण्य जाति आज विनाश के मुख में पडी है। फलत जो लोग हिंसा पर विश्वास 
करते हैँ और यह समझवर कि हिंसो से ससार की समस्याओ का समाधान होगा, 
अस्त्र-शस्त्र बढा रहे है, उनकी अवस्था आज दूसरी है । विनोवाजी कहते हैँ 
“अब बे विचलित हो गये है । हिंसा वे द्वारा समस्या वा समाघान होगा या नही, 
यह वे नही समझ पा रहे हूँ ।” बुल्गानिन भारत व। भ्रमण करके गये है ! उतत 
समय यदि कोई उन्हे मार्शल बुल्गानिन' कहता था, वो उन्हें सुशी नही होती 
थी। थे “मार्शल” तो है, पर मार्शल” पुकारा-जाना,उन्हे अच्छा क्यों नहीं 
छगता था ? विनोबाजी कहते है. “मार्शल पुकारे जाने से उन्हें लज्जा का 
बोध होता है, यह एक बहुत ही छाभदायक वात है। ससार में सबसे अधिक 
हिसा-शवित जिनके हाथ में है, वे आज शाति चाहते है ।”, तदुपरान्त बुल्गानिन 


, इग्लैण्ड गये। वहाँ उन्होने जो सब बाते वही, उनके सम्बन्ध में विनोबाजी 


यहते है. “उन्होने जो छुछ कहा है, उसका अर्य यही है वि हिंसा म उन्हें 
विश्वास नही है। आज वे ऐसी स्थिति में पहुँचे हैं कि सर्वोत्तम अस्त्रो थे' द्वारा 
भी वे विश्व की समस्याओ का समाधान नहीं बर सबते। इसीलिए वे बाति 
चाहते हैं। विन्तु, अहिंसा बे' द्वारा समस्या वा समाधान हो, सकता है, यह 
विदवारा उनमें पैदा नही हुआ है। ऐसी है इर्ठैण्णन्यूरोप जे नेताओ की स्थिति । 
हिंसा में पहले उन्हें जितनी श्रद्धा थी, आज उतनी श्रद्धा नही है। अहिंसा के 
द्वारा समस्या का समायान हों रावता है, ऐसी अनुमूति, ऐसा दर्घन, ऐसी वल्पना 
उनमें नहीं है। और, ये अस्त-शस्त्र में वृद्धि वरते जा रहे है। एक प्रवाद है, 
जिसमें वे पडे हुए है। विन्‍्नु, उन्हें यह विश्वास नही है कि वे इसे पार मरने में 
समय होगे ।7 * हर 
२ भारत थी स्थिति वया है? विनोबाजी बहते हैं : “आज पोविस्तान 
अमेरिका के बल पर वलवान्‌ थना है और देखता है कि अन्य देशा की स्थिति 
या है? हमारे देश वे लोग भी सशकवित द्वो पाडियामेष्ट में प्रशत वर रहे हे क्‍ 
“भारत पया इसवे' लिए तैयार है ?”* पंडित नेहरू क्षाश्वासन देवर बहते हैं वि 
“हाँ, तैयार है।' बिन्दु वे साथ-साथ यह भो बहते है कि प्रचर्षीय गोजना भी 
हमारा मोरचा है। इस योजना में भी शवित निहित है। यदि यह सफठ होगी, 
सो उससे शवित प्राप्त होगी। फिर भी, इस बारे में कोई सन्देह नही है वि 


आरत की दरिद्रता का सूल और वर्तेसाल विश्व-परिस्थिति ८३ 


देश फी जनता, ठेता और जनता के प्रतिबिम्वस्वरूप जनता के प्रतिनिधि, 
सभी आज सशंक और चकित हैँ ( उद्हें सैनिक शक्ति पर भरोसा है। यदि 
कूछ विश्वयुद्ध शुरू हो, तो वे योजना का काम छोड़ देंगे। यदि पाकिस्तान 
बुद्धिहीय की तरह अस्त्र-शस्त में वृद्धि करता रहेगा, तो हम ऐसी स्थिति में 
पड़े हैं कि हमे मी अपने जस्त-श्वस्न बढ़ाने होंगे। यह एक दुष्ट चक्र पाटंठपड- 
| ल॥ल6 )है। इसके कारण निरपेक्ष भाव से अर्न्य कुछ शुरू करने की शक्ति 
(502भए6 ) हमे छोगो के हाथ मे नही है। यर्दि आसपास,का देश हिंसा 
पर निर्भेर करने की मू्खेता करेगा, तो हमें भी वैसा ही करना होगा। आज 
संसार जिस घक्र मे पडा है; उससे मुक्ति पाने का उपाय क्या है ? वया अमेरिका 
और रूस इस थारे में नही सोर्चेंगे ? यदि युद्ध शुरू हो जायगा, तो अपनी योज- 
नाओं के साथ-साथ हम भी नप्ठ हो जायेंगे । मानव-समाज नप्ट हो जायगा । 
तब पोजनाएँ कहाँ रहेंगी ? मनुष्य को तग करने की शक्ति हिंसा से ही उत्पन्न 
हुई है !” इस संकट से परिदाण पादे का उपाय बया है ? विनोगाजी का 
सयाक्त है कि आज संसार ऐसी स्थिति में है कि उसे अहिसा अपनानी पडेगी 
« अन्यथा सर्यनाश ( 70थ 0९550८४०४ ) स्वीकार करना पड़ेगा । 
इसीलिए के विश्यपुद्ध की सम्भावना से उत्फुल्ल होते है । वे विद्वयुद्ध वा स्वागत 
करते है। मे बिश्वयुद्ध को सम्दोधित करते हुए कहते है $ “तुम शीघ्र मायो। 
तुम जितनी जल्दी आओयगे, उतनी ही जल्दी अहिसा भी आयगी।” दे सोचत्ते 
है कि इस प्रकार वार-बार विश्वयुद्ध होने से छोयों की आँखें सुदेंगी और वे 
चिन्तन करता आरम्भ बरेंगे 
इस सवस्पूर्ण स्थिति में भारत बया कर सकता है ?. भारत के हाथ में 
कोई भौतिक घवित नहीं है (; भारत के पास सैनिक शत भी नही है. और 
आधिक दाक्षित भी नहीं। विन्तु, मारत के पांच नतिर शक्ति है! इसीलिए 
सारा ग़्सतार जात आज्ञा कर रहा है कि भारत कोई ऐसी योजना बनायरेगा, 
जो सारे ससार को मार्य दिफायेगी । विनोवाजी बहते हैं: “दो हजार चर्षे 
बाद हमें अपने देश दा निर्माण करने दर सुयोग प्राप्त हुआ है। भूदान-यज्ञ का 
याम चए रहा के विन्तु उससे अमी ऐसा परिणाम नहों विकल रॉक है कि 
छोग धमल्त हो जायें । अमी तक बुद्ध ४०-५० झास एकड़ भूमि प्राप्त हुई 
है और पेवछ ५ छाख छोगों ने दान दिया है। दिनन्‍्तु, यह देसने के लिए 


सोड भूदान : क्या और क्या ? 


ड 
ससारभर वे लोग आ रहे हूँ । , वे हमारे.साथ रहते है, जगलों में भी घूमते है। 
इसे देखने के लिए यूरोप-अमेरिका वे' छोग भी क्यों आते है ? 'ससार वे' अमेक 
देशो में तो भूमि-वितरण हो चुका है। तव इसमे देसने की क्या चीज है! 
यहाँ भूमि-वित्तरण के लिए एक ऐसे उपाय का सहारा लिया गया है, जिसके 
द्वारा आज सकट में पडा हुआ ससार मुक्ति पाने का मार्ग पा सकेगा। यही 
आश्ा छेवर विभिन्न देशों के छोग इसे देखने आते है।” ससार आज जिस 
सकट में पडा है, उसकी नीव पहले भारत में ही डाली गयी थी। इस्लैण्ड के 
मशीन-उद्योग ने भारत के ग्रामोद्योग को नप्ट करके मानव के विनाश का वीज 
भारत में बोया था। आज ऐसा सुयोग उपस्थित हुआ है कि भारत ही उस 
विपवृक्ष को समूल नप्ट कर देने का उपाय ससार को बता सकता है । वह उपाय 
है.अहिसात्मक अर्थ-व्यचस्था या मानवात्मक अर्थ-ब्यवहार की पुन प्रतिष्ठा । 
प्रतियोगितामूछक व्यवस्था का परित्याग करना होगा। भनुष्य और मानवता 
को सर्वोपरि मानना पडेगा। सभी मनुप्यों का समान कल्याण-साधन ही आई 
बनाना पडेगा। परिवार में जो त्यागमूछक और कल्याणमूलक व्यवस्था मानव« 

समाज ने तैयार की है, उसे सारे समाज के जीवन में प्रसारित करना होगा। 
इसलिए आधुनिक अर्थशास्त्र ( ?(०१९४७7 20070फ7८5 ) को मानना ही 
पड़ेगा, ऐसी बाध्यता नही रहेगी। विनोबाजी कहते है « “मनुप्य ने गणित झास्त्र 
की रचना नही की। वह नियामक शास्त्र है। किन्तु, अर्थशास्त्र के साथ ऐसी 
बात नही है, क्योकि मनुष्य ने उसका निर्माण क्या है । इसलिए वह मनुष्य 
के सिर पर चढकर नहीं रह सकता। गणित-शास्त्र को मानता ही पडता 
है, किन्तु अर्थशास्त्र वैसा (नही है । हम अर्थशाह्त्र की रचना वर सकते 
है ।” इसलिए वे कहते है :+,“विभिन्न देशो के अवेशास्त्र विभित प्रवार 
के होगे ।”. जिस देश की जैसी स्थिति होगी, उसवे अनुसार ही उस देश की 
अर्य-व्यवस्था की ,रचता करनी होगी । एवं देश की अर्थे-व्यवस्था विभिन्न 
स्थितिवाले देशो में ह-ब-हू छागू करता उचित नहीं है इस सम्बन्ध में 
विनोबाजी कहते है. “इसका कारण यह है कि ओआज वहाँ जो मत्र चल रहें है, 
वे बल बहाँ नही चढेंगे। भारत में आाज जो यत्र चल रहे हैं, वे कर नहीं 
चलेंगे। आज जो यन्त्र अन्य देशो में ज्व रहे हूँ; वे आज ही यहाँ वी स्थिति # 
अनकर नही भी हो सकते है।” विनोबाजी ने यत्रो भो तीन श्रेणियों में बाँदा 


भारत को भूमि और उस पर जन-सझ्या फा दबाव दा 


झै+ -बया, (क) सहारक यव । यह सव प्रकार से परित्याज्य है 
( ख) समय साधक यत्र-जैसे रेलयाडी, विमान जादि | ये यत ग्राह्य हैं। 
(गे ] उत्पादक यत्र--क्सी स्थान या देश-विश्लेष कौ स्थिति के अनुसार 
उत्पादव यत्र पूरक या कल्याणकारी हो सकता है । अन्य देग, स्थान या 
स्थिति के अनुसार बह यत्र क्षतिकारक भी हो सकता है । इसीलिए विभिन 
देशो में विभिन्न स्थितियों के अनुसार विभिन्न अर्थ-व्यवस्था और अर्थेश्नास्त्र 
की रचना करना आवश्यक है। आज अमेरिका और रूस में जो यन चल 
रहे है, वे भारत में नही वलेंगे। अमेरिका और रूस की समस्या यह है कि 
क्सि प्रकार कम मनृष्यन्शक्ति खर्चे करके यनश्नक्ति वे सहारे प्राकृतिक 
साधवा और सम्पत्ति का अधिकाथिक विकास किया जा सकता है। दूसरी 
ओर, भारत की समस्या यह है कि क्सि प्रकार अपरिमित मनुष्य-शक्ति को 
काम में लगाया जाय! यहाँ केवल उत्पादन-वृद्धि पर ध्यान देने से करोड़ो 
लोगा का नाश हो जायगा। मनृप्यो के लिए पर्याप्त काम की व्यवस्था करना 
इस देश की मुख्य समस्या हैं। इस देश में कुछ छोगा के जीवन स्तर का 
उच्चतम विन्दु तक पहुँचाने फी समस्या नहीं है। क्सि प्रकार करोढो छोम 
“मनुष्य! की भाँति जीवित रह सकते है, यही समस्या है । 
भारत फी भूमि और उस पर जन-संस्या का दबाव 

भारत की जन-सख्या भाटे तौर पर ३६ कराड़ है ओर भारत की भूमि 
का क्षेत्रफक लगभग ८१ क्राड एक्ड है। अतएवं एवं व्यक्ति पर २! एक्ड 
जमीन पड़ती है। हा हि 

राप्ट्र-श्यवस्था की दृष्टि से भारत विभिन श्रेणी के राज्या वा सिल्वर 
३३ राजनीतिक विभागा में विभक्‍त है। किम्तु राज्यन्यूनगंदन आयोग की 
सिफारिशा और तत्तम्वन्ची सरवार के निर्णय च' अनुसार जाँ वानून बनने जा 
रहा है, उसके ऐसे भारत में १५ राज्य कोर बुछ वेस-यशापस्ित क्षेत्र हंगि। जा 
भी हो, भारत ६ बचछो ( 2096 ) में त्रिभवत विया जायगा, 'यया (१) 
उतरी भारत, ( २) पूर्वी भारत, ( ३ ) दर्लिणी भारत, ( ४ ) पश्चिमी भारत, 
(५) मध्य भारत और (६) उत्तर्पश्विमी भारत4 (१) उत्तरी 








ह पबेदय यञ्र! प्रररुण में विग्दृत रूप से प्रसाश ढाट्य रया दे ।* 
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भारत वेवछ उत्तर प्रदेश से गठित है। उसवी ममि था क्षेत्रफक ७२६ छाप 
एाठ और जनसस्या ६३२ छाप्र टै। क्षर्यात्‌ उत्तर भारत में एवं व्यवित पर 
११५ एवंड जमीन पडप्री है। ( २) पूर्वी भारत बिहार, उडीसा, पश्चिम 
घगाल, आयाम, मणिपुर, ध्रिपुरा, सिविस्‍म और चन्दननगर से गठित है । 
उसवी भूमि था क्षेत्रफक १,६७५ छास एक्ड है भोर जनसस्या ६०१ एास है 
अर्थात्‌ वहाँ एए' व्यवित पर १८६ एव्ड भूमि पडती है। (३ ) दक्षिणी भारत 
मद्रास, आध मैंमूर, त्रिवाठुरवोचीन और झुर्गे से गठित है। उसवी भूमि वा 
क्षेत्रफक १,०७५ छास एव्ड और जनसरया ७५६ छास है। अर्थात्‌ दक्षिण 
भारत में एउ व्यवित पर १४२ एयड जमीन पडती हे। ( ४ ) पश्चिमी भारत 
बम्बई, सौराप्ट्र और यच्छ वो मिलायर बना है। वहाँ वी भूमि वा क्षेत्रफठ 
है ९५७ राख एय्ड और जनसरया ४०७ लास। अर्यात्‌ पश्चिम भारत से एव 
व्यक्ति पर २३५ एवंड जमीन पडती है। (५ ) मध्य भारत में मध्यप्रदेश, 
मध्यभारत, हैदराबाद, भोपाऊ और विस्थ्यप्रदेश पढ़ते है। यहाँ वी भूमि वा 
+ क्षेत्रकक १,८५२ छास एक्ड है और जनससख्या ५२३ छास है। अर्यात्‌ मध्य 
भारत में प्रतिब्यवित ३५४ एवड जमीन पडती है। ( ६ ) उत्तर-पश्चिमी 
भारत में पडते है, राजस्थान, पजाब, पटियाला, पूर्वी पजाव, जम्मू-बश्मीर, 
अजमेर, दिल्‍ली, विछासपुर और हिमाचल प्रदेश। वहाँ कुल १,२२६ छाप 
एवड भूमि है और जनसख्या ३५० छास है।"अर्यात्‌ उत्तर-पश्चिमी भारत में 
एव व्यक्ति पर ३५९ एकड भूमि पडती हे। अतएव यह प्रकट होता हे वि" 
फिसी-बिसी अचल में प्रतिव्यक्ति जितनी भूमि है, वह अन्यान्य अचछो को 
सुछुना में कही अधिव' है। उत्तरी भारत में एक व्यव्त पर ३१५ एकड भूमि 
पडती है परन्तु मध्य भारत"मे ३ ५४ एंवड, जो कि तीनगुती है। इसे देखते 
हुए यह बात सोची जा सबती है वि: जमीन वी दृष्टि से मध्यभारत पी घवस्था 
उत्तरी भारत से अच्छी है। किन्तु, वास्तविकता यह भह्दी है। भध्यभारत 
में ३५४ एक्ड भूमि से जैसा जीवन-यापन हो सकता है, उत्तरी भारत 
मे ११५ एकड जमीन से उससे अच्छा जीवन-यापन सम्भव है। इसका 
कारण क्या है * इसका कारण यह है वि केवल भूमि होना ही प्रयोष्त 
नही है। भूमि ऐसी होनी चाहिए, जो काम के ढायव हो | अर्थृत्‌ व्यव- 
हास्योग्य भूमि ( 05256 ) होनी, चाहिए । 'भूमि-्वैशिप्दूय के कारण 
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मुहानों के पास नदीवाछी मिट्टी का क्षेत्र है। इस मिट्टीवाले अंचछों के बीच- 
बीच में नमकीन ओर क्षारयुक्‍त भूमि है । उत्तर प्रदेश में ऐसी जमीन ऊसर 
बही जाती है। उत्तर प्रदेश, वम्बई, दक्षिणी,और उत्तरी बिहार के कुछ भागों 
में यह मिट्टी पायी जाती है। पश्चिम वयराल के समुद्रतटवर्ती सुदरवन और 
उसके आसपास के स्थानों में जमीन कुछ-कुछ नमकीन है। नदीवाली मिट्टी में 
फास्फरिक एसिड, नाइट्रोजन और ह्यूमस कम रहता है, बिन्‍्तु पोटाश और 
चूना पर्याप्त मात्रा में रहता है। ( २) काछी मिट्टी । यह छसीली भी होती 
है और कीचडवाली भी। काछी मिट्टी कपास की सेती के छिए बहुत उपयोगी 
होती है। वम्बई और सौराप्ट्र के अधिकाश भाग, मध्यप्रदेश के पश्चिमी भाग, 
मध्यमारत, हैदराबाद और मद्गास के त्रिमलवेली जिला, रामनायपुरम्‌ जिला आदि 
स्थानों में काली मिट्टी है। यह मिट्टी बदी उपजाऊ होती है। यह मिट्टी विशेष 
रूप से आधिक फसलो ( 00शध्रटालंत्र 07095 ) के छिए बडी उपयोगी 
होती है। ( ३ ) लाल मिट्टी | भारत के विभिन्न क्षेत्रो में इस मिट्टी की उर्वरा- 
“शक्ति विभिन्न स्तर की है। वही इसकी उवंराशवित मध्यम है और कही खूब 
* कम है। मद्रास, मणिपुर, दक्षिण-यूव बम्बई और पूर्व हैदराबाद के विस्तृत 
अचल में यह छाल मिट्टी पायी जाती है। इसके अतिरिक्त मध्यप्रदेश 
के पूर्वी भाग से छोटा नागपुर और उडीसा तक इस मिट्टी वा क्षेत्र है। सथाछू 
परगना के अधिकाद स्थानों और पश्चिमी बगाल के वीरभूम जिले में छाल मिट्टी 
है। उत्तर प्रदेश के मिर्जापुर, झाँसी, हमीरपुर जिछे, मध्यभारत के उत्तरी 
भाग, अरावली पर्वृतमाछा और राजस्थान के पूर्वी भाग भी छाल मिट्टी के 
क्षेत्र हैं। (४) ककरीडी मिट्टी ( ॥.20८४६० खाते 7#८८ंक्षं० 508 ) । 
दक्षिणी क्षेत्र, मध्यभारत और मध्यप्रदेश के पहाडी क्षेत्र, राजमहल भौर पूर्वी- 
घाट श्रेणी, उड़ीसा, बम्बई,, माछावार और आसाम के कुछ क्षेत्रों की मिट्टी 
कब्रीली है। इस मिट्टी की उर्वेराग्षक्ति बहुत कम है। 
इन चार प्रमुख्ध प्रकार की सिट्टियों के अतिरिद़्त और भी कई प्रवार 
की मिट्टी होती है, जैसे--( १ ) सूखी मिट्टी या शांत 50 जहाँ वर्षा 
बहुत कम होती है, वहाँ इस प्रकार की मिट्टो प्रायी जाती है। जैसे, अज़मेर,' 
पूर्वी राजस्थान आदि ( २० जछूवाली मिट्टी । तिष्वाकुर के कुछ स्थाती में, 


पदिचम बंगाल, उडीसा और सतास हे छल आों में लासताकी मिटी सपलब्ध 


भारत को भूसि ओर उस पर जन-संख्या का दबाव क्९्‌ 


है। (३ ) पहाडी मिट्टी । 'बहाडी मिट्टी बाडू और कोचडभरी लाछू सिट्टी 
(१८० .,027 ) होती है। पश्चिम बगाछ, पजाव और आसाम के पहाड़ी 
क्षेत्रों की मिट्टी इसी प्रकार की है। 


मिट्टी जिस कसी भी श्रेणी की और कितनी मी उ्वेराशक्तिसम्पन्न 
चयो न हो, यदि पर्याप्त वर्षा न हो, तो उसमें किसी भी फसल का उत्पादन 
सम्भव नहीं होगा। भारत में कही वहुत अधिक वर्षा होती है और कही बहुत 
कम | कुछ स्थानों में अल्पकाल में ही वहुत अधिक वर्षा हो जाती है। भारत 
में साधारणत वर्षभर में कितनी वर्षा होती है, यह जानने के लिए कौतूहल 
हो सकता है। 'मारत में साथारणत जितने परिमाण में वर्षा होती है, यदि 
यह भारत की ८१ करोड एकड भूमि में सर्वेत्र समानभाव से बरसे, तो भारत 
की प्रत्येक इच भूमि में वर्ष में ४२ इच चर्पा हो। इस हिसाव से भारत की एक 
एुकड भूमि में सालभर में जितने परिमाण में वर्षा होती, वह वजन करने से 
एक लाख मन से भो अधिक ठहरती | उसमें ८१ करोड से _णा करने से भारत 
की कुल सालाना वृष्टि का परिमाण प्राप्त हो जायगा । वजन का वह परिमाण 
कितना अधिक होगा, यह सहज ही समझा जा सकता है। भारत में जिस 
परिमाण मैं वर्षा होती है, उसका यदि समान भाव से वितरण होता, तो देश 
में समी जिस परिसाण में खाद्यान और अन्गान्य फसल पैदा हीती है, उससे कई 
गुनी अधिक फसल पैदा होती। किन्तु दुर्माग्यवश भारत मे कही बहुत सधिक 
वर्षा होती है और कहीं बहुत कम । ये दोनो ही बातें लेती के लिए हातिकारवः 
है । उदाहरणस्वरूप आसाम के खसी पहाडी क्षेत्र में स्थित भेराप॑जी नामक 
स्थान में वर्ष मे ४२५ इच वर्षा होती है, जो ससार में सबसे अधिक है। दूसरी 
ओर, राजपूताना के पर्चिमी जिलौ में, जैसे गरगानगर, वीकानेर, चुरू आदि 
बे! अधिकाश स्थानों में वर्षभर में केवछ १३१ इच वर्षा होतो है और इस 
कारण से यें अलछ सद्मूमि में परिणत हो गये है । इसके जतिरिक्त कुछ स्थानों 
में एक साथ ही वहुत अधिक वर्षा होने के कारण ,भूमि-क्षरण होता है और 
मिट्टी को उर्वेराशक्तिवाले तत्त्व वहक्र चले जाते हैँ । वापिक बुष्टि के परि- 
माण की दृष्टि से मारत पाँच भागा में वाँठा जाता हैं. ( १) वे स्थान, जहाँ 
वर्षमर में कुछ ७५ इच से अधिक वर्षा होती है, ( २ ) वे स्थान, जहाँ साल- 
अर में ५० से ७५इच तक वर्षा होती है, ( हे ) वे स्थान, जहाँ ३० से ५० इच 
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तब वर्षा होगी है, (४ ) वे स्थान, जहाँ १५ से ३ ० इच तब वर्षा होती है और 
(५ ) वे स्थान, जहाँ १५ इच से बम वर्षा होती है । 
भारत वी एव तिहाई भूमि में साऊ में ५० इच से अधिए वर्षा होती है। 
वभी-वभी ठुछ गडबडी होने पर भी भाधारण तौर पर खेगी वे लिए इन स्थानों 
में वर्षा हो जाती है। देश के दुसरे एव तिहाई भाग में ३० इच रे लेवर ५० इच 
तबः वर्षा होती है। रोती थे रिए वर्षा मा यह परिमाण पर्याप्त है, विन्तु 
यर्या फी अनियमितता वे बारण वीच-बीच मे फसल वो क्षति पहुँचती है और 
सूला पड जाता २) बाकी एस तिहाई भूमि में ३० च से फम वर्षा होती है। 
जिन सव स्याना गे १५ इच से बम वर्षा होती है, वे अर््धमण्भूमि जैसे है। वहाँ 
मनुष्य बहुत घम बसते है। १५ इच रो ३० इच ता वर्षावाठे स्वार्ना में अनः 
कष्ट एगा ही रहता है। वैसे क्षेत्रा में देश वी एवं चौधाई आबादो है। अत 
वैसे क्षेत्र देश थे लिए विषम समस्या बन गये है । 
पहले कहा गया है कि वेवछ भूमि वा होना ही पर्याप्त नही है। भूमि 
के खेती-योग्य होने वे छिए सतोपजनव मिट्टी बी परत्त और पर्याप्त वर्षा, 
इन दोनो था होना आवश्यक है। इसलिए भारत वी बुल व्यवहारन्योग्य 
भूमि ५,०४४ छाख एकड होने पर भी सेती-योग्य भूमि वा परिमाण मोटे- 
तौर पर बेवछ ३,४९२ लाख एयड रह जाता है। अर्थात्‌ भारत में व्यवहार» 
योग्य भूमि प्रतिव्यवित १४० एकड रहने पर भी सखेतीन्योग्य भूमि $७ 
, एंक्ड पड़ती है। भारत की खेती-योग्य भूमि है तो ३,४९२ छाख एक्ड, परन्तु 
» १९५२ ईसवी के हिसाब के अनुसार २,८६६ एवड भूमि में सेती होती है। 
किन्तु भारत की कुछ ८,१२५ लाख एक्ड जमीन में से ६,२३४ छाल एकड 
जमीव के तैथ्यादि के कागजात प्राप्त हुए है जिसका अचलवार विवरण 
प्रिशिप्ट (( स्न') में दिया गया है। इसके अतिरिवत जिस २,८६६ फेसि एक्ड 
भूमि में सेती होती है, उसबा विवरण भी दिया गया हे। भारत वे विभिन्न 
अचलो की जन-सख्या पर तुलनात्मक विचार करने से प्रकट होता है पि ज़िन 
अचला वी भूमि उवेरा है और वर्षा भी श्रचुरमात्रा म टोती है चहाँ मौपुष्यो 
की' आवादी घनी है, उदाहरण के लिए मगा नदी की निचठी समतछ भूमिवाल्े 
क्षेत्र (7.0फष्ट 5क्राहटा८ एथ्ात5 ) पर विचार किया जाय।, ईसा 
क्षेत्र की मिट्टी भारत की सभी उवरा मिट्टियो में आयतम दै। यहाँ वर्षा भी 
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नल बहुत अधिक होती है और त बहुत कम । उत्तरी बयाल के तीौन जिलो को 
छोडकर सम्पूर्ण पश्चिमी बंगाल, छोटा नागपुर को छोडकर बाकी दिहार 
और उत्तर प्रदेश के पूर्वी भाग के बलिया, 7रखपुर आदि आठ जिले भी इस 
क्षेत्र में है। इन क्षेत्रो की आबादी ७०० लाख है। प्रति वर्गगील की आवादी 
<३२ है। भूमि का क्षेत्रफल ५३८ ल्यल एकड है, भर्थात्‌ प्रतिव्यक्ति १७७ 
एकड जमीन पडनी है। व्यवहार-्योग्य भूमि का परिमाण ५३२ छास एकड 
है, भुर्यात्‌ प्रतिव्यक्ति ७३ एकड व्यवहार-योग्य जमीन पडती है। सेती-योग्य 
भूमि का क्षेत्रफल ३५६ छाख एकड हैँ यानी एक व्यक्ति पर खेती के योग्य 
५१ एकड जमीन पडती है। सम्पूर्ण भारत के साथ तुलना करने पर यह प्रकट 
ह्ीगा कि इस क्षेत्र में भूमि पर जनसख्या का कितना अधिक दबाव है। भारत 
में प्रति व "मील जनसख्या २८२ है और प्रतिव्यक्ति भूमि का क्षेत्रफल २ २५, 
व्यवहास्थयोग्य भूमि १४० और खेतो-योग्य भूमि *९७ एकड पडती है । यह्‌ 
तो घत्ती ल्लाबादीवाले क्षेत्रों की स्थिति का उदाहरण है। भारत के जिन 
क्षेत्रों में मध्यम श्रेणी को आवादी है, जिसे जन-गणना की रिपोर्ट में ॥(६तएछा 
तल्मबंपए ॥८९700 -कहा जाता है, उस क्षेत्रो की अवस्था पर विचार करने 
से यह्‌ प्रकष्ठ द्वोगा कि वहाँ भी भूमि पर जतसख्या का भार कम नहीं है, बल्कि 
चनी आबादीवाडे क्षेत्रों से भी अधिक है। ग्रग्रावर्ती अचछ के बाहर ऊपर की 
ओर समतल क्षेत्र है। अर्थात्‌ पूर्वी पजाब, पटियाला, दिल्ली आदि दक्षिण 
दाक्षिणात्य, उत्तर दाक्षिणात्य और _जरात-काठियावाड, ये सब मध्यम आवादो 
के क्षेत्र है। इस क्षेत्र का क्षेत्रफल २,३९३ लाख एकड और आबादी ९७४ 
लाख है, अर्थात्‌ प्रति वर्गेमील २ ६० ब्यक्तियो की आबादी है। इस क्षेत्र में 
प्रतिब्यक्ति २४६ एक्ड जमीन पडती है। व्यवहार्य और खेत्ीन्योग्य भूमि 
का परिमाण प्रदिब्यवित ऋ्रश १७४ एक्ड और १०२२ एकड पडता है | 
इस क्षेत्र की कूल भूमि का ५० प्रतिशत भाग और व्यवहास-योग्य भूमि का ७० 
प्रतिशत भाग खेती के उपयुक्त है। सम्पूर्ण भारत में कुल जमीन क्या केवछ 
इ५ अतिदत भाग और व्यवहास्योग्प भूमि दाग ५६ प्रतिशत भाग खेतों के 
उपयुक्त है। अर्थात्‌ सम्पूर्ण भारत की तुठना में इस सेन में अपेक्षाकृत अधिक 
अंश शूमि में खेती की जाती है। अन्यथा इस क्षेत्र की जमीन बहुत अच्छी नही 
है। वर्षा भी अपेक्षारुत कम होती है। वर्षा की वनियमितता के कारण अच्छी 


९२ भूदान: क्या और क्यो ? 


तरह सेती भी नही होती। फिर भी सारे भारत वी तुलना में इस क्षेत्र में कुल 
भूमि या व्यवहास्थोग्य भूमि के इतने अधियः भाग में सेंती होती बसे है * 
प्रतिव्यवित इतनी अधिवः सेती-योग्य जमीन हुई बसे ? इसपर बारण यह है कि 
इस क्षेत्र में जन-सख्या ँ्रमश बढ़ रही है। वर्षा वे बम और अनियमित होते 
वे' वारण खेती करने में बाधा पुहुँचती है और फसल पी पैदावार घटती है। 
इसीडिए छोग सराव जमीन वो भी ययासम्भव अधिवः परिमाण में खेती-यौग्य 
जमीन में परिणत करते है जिसमें वि युछ जमीन परती रह जाने और वीच- 
बीच में फर्क नप्ठ होने पर भी अधिव जमीन रहने मे वारण किसी प्रभार 
बाम चल जाय। सारे भारत में २२ प्रतिशत भूमि में जोताई होती है, विन्‍्धु 
यहाँ २६ प्रतिशत भाग में जोताई हाती है। इससे भी यह प्रवट होता है वि 
इस क्षेत्र में पर्याप्त भनुपजाऊ भूमि ( 5पर>-धाध्यह्ाप्पर्श )8049$ ) में खेती 
होती है। इसोलिए इतनी अधिक भूमि परती रसनी पडती है। भारत बी 
आवादी वी एक और विश्ञेपता वे यारे मे यहाँ विचार करने वी आवश्यकता 
है। भारत के जिन क्षेत्रा मे आबादी बम है, उन्हें [05 तेध्यजए 26800 
कहा जाता है। इन क्षेत्रो की आवादी ७९२ लाख है और प्रति वगंमील १२९ 
व्यक्तियों की आबादी है) भूमि को वनावट और वर्षा वी स्थिति वे वारण, 
सेती करने में सुविधा न होने वे कारण, इन क्षेत्रो में इतनी कम आबादी है। 
किन्तु इन क्षेत्रो मे देश की सर्वाधिक सनिज सम्पत्ति है। यह सम्पत्ति आधिक 
है और बहुत मूल्यवान्‌ है। जब इस खनिज सम्पत्ति का अच्छी तरह व्यवहार 
होगा, और इसके द्वारा अनेक उद्योगो का विवास होगा, तब इन क्षेत्रों की 
आबादी घनी हो जायगी, इसमें सन्देह नही है। 
अब यहाँ ससार के साथ भारत की स्थिति की छुलना की जाती ह 2 
ससारभर में कुछ ३,२५१ करोड एक्ड भूमि है, अर्थात्‌ भारत की कुल भूत 
की ४० गरुनी है। सारे ससार की आबादी २४० फरोड है और एक व्यक्ति 
पर १३ ५४ एकड जमीन पडती है अर्थात भारत में एक व्यक्ति पर जो२२५ 
एकड भूमि पडती है उससे ६ गुनी अधिक ! ससार में प्रतिव्यक्ति ३५१एव5 
खेती-पोग्य भूमि ( /27८पॉ८एःथ० ४४८७ ) है और इस खेती-योग्य 
भूमि में से १२६ एकड भूमि फसलन्योग्य ( 2:20 [400 ) है, अवाद्‌ 
जाती जानेवाली जमीन समेत वह भूमि जिसमें फसल पैदा की जाती हैं। 


भारत की सूमि और उस पर जन-संख्या का दबाव दर 


ससार के जमीन-सम्बन्धी विवरण मेजेती-योग्य मूमि ( ॥8सप्घांपा्णज 
७00 ) का अर्थ होता है जोती जानेवालीः जमीन के साथ-साथ फमछी 
जमभीन। इसके अतिरिक्त स्थायी चरागाह'और धासवाली जमीन (*९८९४छ७॥- 
606 फ्रध्शतेठज 200 97505:८ ) भो इसमें शामिल है। भारत में 
"9८४ 4७९०६ 50628005 ४७पं .949:ए५६” नाम की कोई भूमि की अछग 
श्रेणी नही ,है। इस प्रवार की यदि कोई जमीन है भी, ती वह फसली जमीन 
के कत्तमूत भान छी गयी है) इसका अर्थ पह्‌ है कि सतार की कुछ जमीन 
का चतुर्थाश खेत्ती-योग्य है और खेती-योग्य जमीन के प्राय तृतीयाश में फसल 
चैदा की जाती है। बाकी ) तृतीयाश भूमि ऐशशएटएा व6300फ  शाते 
928५ए१७ के रूप में रखी गयी है। दूसरी ओर भारत की भूमि के पाच 
हिस्सों में से दो हिस्सो मे खेती हीती है और, खंती-पोग्य प्राय सारी भूमि में 
फसल पैदा की जाती है । ?९६080600 9984200ए 99वें 949#प0:६ अलम 
के नही हैं. ५ ऐश होते का काएण गए है १ रुसार गौ तुला पे भारत अति 
अधिकाश भूमि कृषि के उपयुवत है। दूसरी ओर ससार की तुलना मे भारत 
के लोग अधैक्षाकुत कम जमीन में निवास करते हूँ। इसीलिए उन्हें विवश 
होकर अतुपजस्क जमीन में भी' खेती करनी पडती है। इसीलिए यहाँ की 
अधिकाश जमीन में खेती होवी है मौर ८प्रग80८०£ चए९४०0फ शातें 
छ250प८ के रूप में कोई जमीन रखना सम्मव नहीं है। 

» भूमि की बनावट के कारण नो भूमि अव्यवहाये मानकर छ्ाँट देवी 
पडती है, वह कुछ सूमि के अनुपात में भारत में ससार की तुलता में प्रायः 
बरावर ठहरती है, जैसे ससार में भूमि के १२ प्रतिशत भाग में पर्वत, १४ 
प्रतिशत भाग में पहाड़, ३३ प्रतिशत भाग में मालभूमि और ४१९ प्रतिशत भाग 
में समतऊ भूमि है--भारत में ११ प्रतिशत भाग में पर्वत, १८ प्रतिशत भाग 
मैं पहाड, २८ प्रतिशत भाग में साल्‍्भूमि और ४३ प्रतिशत भाग से रामतल 
भूमि है! किन्तु, इस दृष्टि से यूसेप की भूमि काफी अच्छी है। जन्यान्य 
महादेशों की तुलता में यूरोप मे अपेक्षाकृत बहुत कम भूमि अव्यवहायं है। इसके 
अतिरिक्त यूरीप में पर्याप्त वर्षाव्यली भूमि वा अनुपात भी सबसे अधिक है। 
यूरोप में प्रचुर मात्रा में वर्षा होती है और वह निर्भर योग्य होती है, अर्थात्‌ 
अनावृष्टि या अतिवृष्टि नहीं होती। इसीलिए ठोक मौके पर वर्षा बा,अभाव 
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नदी होता। वर्षा वी गति,यच्छी होती टै। फहत भूमि वा सारनदार्थ धुठ 
भी जाटा। भारत जी स्थियि इसे! विपरीत 2ै। भारत में जित स्थानों में 
सुर मात्रा में बषा हातों हैं उन स्थानों में भी सदा वर्षा पर निर्भर नही रिया 
जा सवता। बरावई ्षत्तियूप्टि या थनावृष्टि वी आशवा बनी रहती है! 
इसवे' अतिरिवत थाडे समय में द्वी अत्यापिक वर्षा होगे ते बारण मूमि के बहुतेरे 
आर पदाये धुर जाते हू और उपरादवित क्षीण पठ जाती है। ऐसी वर्षा दे 
बारण जशिन स्थाना वी भूमि बपमतछ या ऊँ रैन्‍्नीची ( ९४४४१ ) है, वहाँ 
वी मिट्टी वा क्षरण ( )280254 ) हाता है। भारत और यूराप वी ( रूस का 
छोड़कर भूमि वी तुलता 'बरने से इसबा परिणाम स्पप्ट रूप से समझा 
जा सवता है। 


भारत यूरोप 
( रस छोडकर ) 
जनसख्या ( करोड में ) ' +र६ १, ३६६ 
भूमि का क्षेत्रफल ( करोड एबडे में ) <१३ १२१८ 
* अतिब्यक्ति भूमि ( प्रतिशत ) -- श 
बुछ भूमि श्र्प 7३०७ 
फ्ंपि-योग्य भूमि ९७ १५३ 
आवाद भूमि ९७ हि 


यूरोप की जमीन वी बनावट और वर्षा वे सम्बन्ध भें ऊपर जो कुछ कहां 
गया है उसे ध्यान मे रसते हुए ऊपर बे अका पर विचार करने से पता चलता 
है कि ( १ ) यूरोप में कुछ जमौन वे ३० प्रतिशत भाग में खेंती होती 
है। दूसरी ओर जमीन अपेक्षाकृत बर्म और विहृप्ट रहते त्त्था वर्षा की 
अवस्था ठीक ने रहने पर भी भारत म ४३ प्रतिशत भूमि मं खेती 2286 
है। भारत मे प्रतिव्यवित ९७ एक्ड भूमि सेती के योग्य है. और यूरोप 
९२ एक्ड। (२ ) यूरोप की जमीन अपेक्षाइत वहुत अच्छी और अविक है 
और वहा वे जोय उसके थाडे अशझ् में फसठ पैदा करते हैँ। इसीटिए चहाँ 
अतिदयलित ६१ प्रदिछत भूमि स्थायी चरयगाह्‌ के रूप में रस सवना सम्भव 
हुआ है। इसका परिणाम यह हुआ है कि. ( क ) भारत और यूरोप म्‌ प्रति 
व्यवित आवाद जमीन यद्यपि प्राय वरावर दे, प्रथापि यूरोप की जमीन ने 


भारतवासियों को जोविका द््प्‌ 


उत्कृष्ट होगे और जछ की व्यवस्था अच्छी होते के कारण वहाँ अधिक उत्पादन 
कर सकना सम्भव है। इसके जतिरिक्त अत्िंदूयक्ति ६१ प्रतिशत भूमि 
के चरागाह रहने दे कारण वहाँ प्रचुर माता ु दब, माँस, जड़े आदि साथे 
पदार्थों का भी उत्पादन सम्भव है। प्रास्तव में यूरोप जैसा करता भी है भौर 
भारत की तुलना में वई गुना पुष्टियार आहार प्राप्त करता है। भारत्र की 
खेती की पद्धति जो भी हो, भूमि' की बनावट, वर्षा आदि की दृष्दि से भी 
भारत को जवस्था यूरोप की धुछना में बहुत हुप खराब है। यह हम छोगो के 
िए एक बडी समस्या है। अब यहाँ अमेरिका बौर रूस इन दी बड़े देशार 
की भूमि का भी थोडा परिचय दिया जाता है। जनसख्या गौर भूमि के 
गुणाबण वी दृष्टि से भारत की तुरुवा म इत दोनो देो की स्थिति कई गुनी 
अच्छी है । इन दोनो देशों की कुछ जनसख्या भारत वी जनसस्या से कुछ कम 
है, किन्तु उनको भूमि कर परिमाण भारत को बुत भूमि का प्राय'  दसगुना 
है। वीचे इन तीनो देशों की भूमि का तुलनात्मक परिचय दिया जावा है 
है भारत अमेरिका रूस 

१ जन-सख्या ( करोड में ) हे६१ १५१ १९४” 
२ भूमि वा क्षेत्रसल ( करोड एकड में ) ८१३ १९०५ ५९०४ 

३ प्रतिव्यक्ति क्षेत्रफल ( प्रत्तिशत ) 


( के ) कुंछ भूमि रर५ १२६४ ३०४६ 
(स ) खेती-योग्य भूमि ९७. ७४१ डथट 
( भ) जाबाद भूमि रछ रेगर २८७ 


इन सब सख्याओ का अय स्पप्ट है। यह सही है कि अमेरिका और 
रूस में पर्योप्त परिमाण में अव्यवहाग्र भूमि हैँ फिर भी इन दोपो देशा की 
व्यवहार योग्य और खेती-योग्य भूमि का परिमाण उनकी जनसख्या देखते 
हुए यूरोप और भारत की अपेक्षा कई गुगा अधिक है। 


भारतवासियों की जीविका 


अपनी आय जपने भरण-पोपण के लिए कहाँ तक उपयोगी है इस 
दृष्टि से देश के छोग तीत श्रेणियों म विमाणित किये जाते है. (१) जो 
लोग अपने जीवन निर्वाह कक छिए कुछ भी नहीं करते या कुछ कमाते 


९६ भूदान : क्या ओर फयों ? 


नहीं। भरणयोयण ये छिए थे परियार वे उपाजेन बरनेवाले ध्यकित, 
जैरो--पिता, पति या भाई जादि पर मिर्मर फरते हैं । जन-गणना के विवरण 
में उन्हें 'मनुपाजनपारी पोषित >( )०म-ल्यायांगड वेल्कुलाए:80७ ) 
पद्दा गया है। भारत में उनती यु सस्या २,३४३ लाय अर्थात्‌ बुछ जन 
संख्या वा ,६०११ प्रतिशत भाग है । बच्चे आदि इस श्रेणी में पड़ते है। 
(२ ) दूसरी श्रेणी है उपाजेनयारी पोषितों ( [उक्षणा/08 तंट्एुलात:0/ ) 
मी से लोग णो बुछ गमाते है, वह उनये अपने मरण-पोषण थे छिए ही येप्ट 
नही.होता। इस श्रेणी में प्रषानत. ये छोग आते है, जो अपनी सोती, उद्यौग 
था व्यवसाय के काम्‌ में भाग छेते है और बाहर से युछ आमदनी नही परते। 
पिल्तु, बट आय उनवे भरण-ोपण वे लिए पर्याप्त नही होती । भारत में यैसे 
लोगो फी सख््या ३७९६ छास्त अयोत्‌ पुल जनसक्ष्या वा १० ६ प्रतिशत भाग 
है। (३) बाकी सब छोग स्वाबलम्बी ( 80 8१9०7०777६8 ) है। 
थे लोग अपने भरणसोपण ये लिए पर्याप्त उपार्जन कर ऐेते हैं। पेवऊ इतना 
ही नही, उन्रफे द्वारा उपायित धन से उस पर निर्भर, अनुपाजनकारी खोगो या 
री म्रणयोपण हो जाता है। उनकी सख्या १०४४ छाप भर्यात्‌ कुछ जन- 
सख्या का २९१३ प्रतिशत भाग है। उनवे उपाजंतबारी पोषितों की सल्या 
२१५ छाख और अनुपाजनकारी पोपषितों वी सस्य/ १,००१ दास है। अतएव 
पोषित वर्ग समेत उनकी सख्या १,६७३ लाख अर्थात्‌ जनसख्या वा ४६% 
ब्रतिशत भाग है। 
भारत में जो १,०४४ छाख स्वावलूम्बी व्यक्ति है, वे दो श्रेणियों में 
बाँटे जाते है. (,१ ) जो छोग एकमात्र या प्रधानत खेती पर निर्मर करते 
है, उनकी सस्या ७१० छाख है। स्वावलूम्बी व्यवितयों में इनवा अनुपात 
६८ १ प्रतिशत 'है। (२) जो छोग खेती पर निर्भर नही बरते, उनकी सख्या 
३३४ लाख जर्यात्‌ ३६१९ प्रतिशत भाग है।  , 
जो लोग खेती पर निर्भर बरते हैँ, वे चार श्रेणियों मे बांदे जाते हैः 
(१ ) जो छोग पूर्णल्य से या प्रवानत अपनी जमीन में खेती करते हैं । उनकी 
संख्या ४५७ छाख ([ कृपि पर निर्भरशील व्यक्तियों का ६४ ४ भ्रतिशत भाग 
और स्वावलम्बी व्यवितयो वा ४३ ८ प्रतिशत भाग ,) है। उनवे' अनुपार्जनकारी 
प्रोश्तो' ( 29079-६४+9708 तेंककदए9970/5 ) की स्तल्‍्या १८९ छाख और 


भारतवासियों की जोविका ९७ 


उपार्जतकारी पोषितों की सल्‍्या ३९ झाख है। अतएव पोषित वर्ग समेत 
उनकी सख्या ३१६ लाख अर्यात्‌ कुल जदसख्या का ८८ प्रतिशत भाग है । 
(३) जो लीग जिस जमीन में खुंती करते हैँ, उत्ता थोडा या अधिकाडा शा भाग 
उनका अपना नहीं है थे छोय। जेसे, अस्थायी प्रज़ा, वर्यादार आदि ! उनकी 
संख्या ८८ छाख है ( खेदी पर निर्भर व्यवितयों वी सख्या वा १२ है प्रतिशत 
भएंग और स्वावलूम्वी व्यवितया को सख्या का ८ ४ प्रतिशत भाग ) ।,( ३ ) 
खेतिहर-मजदूर १४९ लाख ( खेतो पर निर्भर व्यक्तियों को सल्या का १६ 
प्रतिशत भाग एंव स्वावरूम्बी व्यक्तियों को सख्या का १६ प्रतिश्षत भाग ) 
है। उनके अनुपार्जनकारों पोषितों को सख्या २४७ लाख बोर उपाजेनकारी 
पोषिता की सख्या ५२ छाख है। अतएव पोषित वग सहित, उतकी कुछ 
सख्या ४४८ झाख है अर्थात्‌ कुल जनसख्या का १२ ६ प्रतिशत भाग है। (४ ) 
जो लोग अपनी जमीन में स्वय खेती नही करते और अन्यान्य खेतीन्योग्य जमीन 
को भालगुजारी पाते हैं । उनकी सख्या १६ राज है ( खेती पर निर्भर व्यक्तियों 
की सल्या का २३ प्रतिशत भाग ओर स्वावलम्बी व्यक्तियों की संख्या का १६ 
प्रतिशत भाग ) । उनके अनुपार्जनकारी पोषितो को भ्रख्या ३३ छाख और 
डपाजवकारी पोषितों की सख्या ४ छाख है। अतएव पोषित-वर्गे सहिंत उनकी 
सल्या ५३ छाख, अथॉत्‌ कुछ जनसल्या का १५ प्रतिशत भाग है। इस प्रकार 
पोषित-बंग समेत खेती पर निर्भेर छोगा की सख्या कुछ २,४९१ लाख, अर्थात्‌ 
कुल जनसख्या का ६९ ८ प्रतिशत भाग है। 
खती पर निमर न करनेवाले जो ३३४ छा स्वापरूम्वी व्यक्ति है, 
उनमे ( १ ) दूसरा से काम करानेवाले व्यक्तिया, अर्थात नियोजकी ( 7277900- 
5८४४ ) को सख्या ११ लाख ( स्वावलम्बी गैर-कृपिजीबी छोगों की सख्या का 
३ द प्रतिशत भाग तथा कुल स्वावलम्दी व्यक्तियों की सख्या का १!१प्रतिशत 
भाग ) है। ( २) जो लोग दूसरो के यहाँ नौकरी न कर स्वय ही स्वार्धीन रूप 
से काम करते हैं ( नियोजकों को छोडकर 566 €एफ़ञाठणज्थ्व एक 
३075 086४ 020 धार ७४०00ए९४$ ) उनकी सख्या १६५ छाख (स्वाव्‌ 
लम्बी गैर-कृपिजीदी लोगो को संख्या का ४९४ प्रतिशत भाग तथा कुछ 
स्वावरम्बी व्यक्तियों को सख्या का १५ ७ प्रतिद्यत भाग ) है। (३) जो लोग 
चूसरो के यहां नियुक्त होकर काम करते है ( 50(0ए८४४ ), उनकी संख्या 
७ 


श्प भूवदान + वया और वर्षो ? 


१४८ लाया ( स्वावरुम्बी गैर-शपिजीवियो बी सख्या या ४४ ३ प्रतिशत भाग 
और दुछ स्वावलस्थी व्यक्तियों की सस्या या १४२ प्रतिशत भाग ) है। 
(४ ) गैर-इुपि जमीन का भाडा पामेयाछे, पेच्ाम पानेवाे और अन्यान्य 
विविध वृत्तिवाले लोगों बी समस्या १० छाप ( स्थावझस्थी गैर-इपिजीवी छोगो 
की समस्या था ३ प्रतिशत भाग और घुल स्वावरूम्वी ध्यवितयों थीं सस्या वा 
*९ प्रतिशत भाग ) है। 
गैर-शपिजीयी स्वावछस्थी व्यक्तियों में कितने छोग क्या थाम करते 
है, उसवा विवरण नीचे दिया जाता है: 
( १ ) चाय, बाफी आदि यी सेती, भेंड, भेस आदि या पालन 
( प्रधान जीविया ) एवं मछली-उत्पादन तथा वन-सफात बाय आदि प्राथमिक 
उद्योगों ( सेती और साव वा काम छोडकर ) में नियुक्त छोगो की रास्या २४ 
छाख (७४प्रतिशत ) है। (२) पातों में ५७ छा (१८ प्रतिशत ) 
छोग नियुक्त हैं। ( ३) चावछ, आटा आदि वी तैयारी; वस्त्र-उद्योग और 
चमडा-उद्योग में ५५ १ छास ( १७ प्रतिशत ) छोग छगे है। [४ ) पातु वी 
बस्तुओं थे! उत्पादन और रासायनिक पदार्थों की तैयारी में- १२४ छाख 
(३८ प्रतिशत ) छोग है। (५) अन्यान्य उत्पादन-उद्योगों में २४३ छाख 
(७५ प्रतिशत ) व्यक्ति नियुक्त हैं । (६) घर, सडक, पुछ, रेलमार्ग, तार 
ओर टेलीफोन छाइन आदि के निर्माण-वार्य में १५९ छाख (४९ प्रतिशत ) 
छोग छगे हैं। (७) वाणिज्य में ५९ छाख ( १८ २ प्रतिश्वत ) व्यक्त है । 
(८) परिवहन-कार्य में १९ छाख (५ ९ प्रतिशत ) व्यवित जीविवा पाते हैँ। 
(९) स्वास्थ्य, शिक्षा और घासन-कार्य में ३२ ९ छाख ( १२२ प्रतिशत ) 
लोग नियुक्त है। ( १० ) शेप अन्य कामो में ७४ ४ छाख ( २३३ प्रतिशत ) 
व्यक्ति लगे है। इनमें से (व ) १,४२४ हजार छोग घरेलू नौकरी में, (ख ) 
५६५ हजार व्यक्ति वपडे आदि घोने के काम में, (7) ५११ हजार व्यवित 
नाई के काम में, (घ ) ३६९ हजार व्यक्ति धर्मसम्बन्धी, दातव्य और जन- 
वल्याण के काम में, ( ड ) २३० हजार व्यक्ति कानून-पेसषे में, ( च ) २१४ हजार 
व्यक्ति आमोद प्रमोद ( चित्त विनोद के काम ) में, (छ ) ४५८ हजार व्यक्तित 
होटल, रेस्तरां कादि में, (ज ) ३९ हजार प्यक्ति लछितकला, साहित्य भौर 
समाचारथत्रो में छगे है। अर्थात्‌ इत कामो में कुछ ३,८१० हजार व्यक्ति 


भआारतदासियों कौ जोविका चर 


नियुक्त है। इसके अतिरिक्त इस श्रेणी में ऐसे अनेक लोग हैं, जो अपने को 
स्वावलम्बी तो बताते है, परन्तु क्या काम करते है, इसका विवरण नहीं देते । 
कुल ३४४ लाख गैर-कृषिजीवी स्वावरूम्बी छोगों पर ६७३ लाख 
अनुपाजनकारी पोषितों और ६९५ लाख उपाजनकारी पोषितो का भार है। 
अतएव पोषित वर्ग समेत गैर-कृषिजोबियो की कुल सख्या १,०७६ छास अर्थात्‌ 
भारत की कुछ जनसख्या का १० २ प्रतिशत है 
यहाँ एक ऐसे वियय पर विचार किया जा रहा है, जिसकी जानकारी 
भूदानन्यश् के लिए विशेष रूप से आावश्यवा है ! वह्‌ विपय है--चैसे लोगो 
की सख्या भारत में कितनी है, जो खेती का काम तो करते है, पर है भूमिहीन । 
ऊपर उल्लिखित कृपि पर निर्भरशीछ व्यक्तियों की दूसरी श्रेणी मैं जो लोग 
पूर्णत दूसरों की जमीन जोतते हैँ, वे भूमिहीन हैं। तीसरी श्रेणी के छोग 
अर्थात्‌ खेंतिहर मजदूर पूर्णत भूमिहीन नहीं हो सकते । ऐसे कुछ खेतिहर 
मजदूर है, जिनके पास सामान्य परिमाष में भूमि है। किन्तु, उनकी प्रधान 
जीविका खेती-मजदूरी है। दूसरी ओर, जिनकी जोविका प्रधानत गैर- 
कृषिगत कामों से, अर्थात्‌ उद्योग, व्यवसाय आदि से चलती है, वे भी सहायक 
घथे के रूप मे खेती का काम करते हैं । भारत के भूमिहीन किसान प्राय उक्त 
तीन प्रकार के है। उनकी कुछ संख्या २१२ छाख है। जनगणना में समृहीत 
तथ्यों के आधार पर उनके उपाजनकारी और अनुपार्जनकारी पोषितों की 
सख्या ५३२ लाख ठहरायी जा सकती है। इस प्रकार पोषित वर्ग समेत उनकी 
संख्या ७४४ ऊाख अर्थात्‌ भारत की कुछ जनसल्या का २० ६ प्रतिशत भाग 
है। जो छोग अपने हाथ से खेती करना चाहते है, उन्हें कुछ-न-कुछ जमीन 
मिलना उचित है। वैसा न होने पर भी इन ७४४ लाख छोगो को भूमि देनी 
होगी, गह भूदानन्यज्ञ को न्यूतत्म माँग है।॥ भारत के कृपिजीवी थेणी-समूह: 
और भूमिहीत कृपको का राज्यवार और विभागवार विवरण परिशिप्ट (ख ) 
में दिया गया है। 
जीविका के मामले में ब्रिदेन, अमेरिका आदि देशी से तुछझना करने पर 
आरत की स्थिति स्पष्ट हो जायगी। किन्तु, इन देशो के आँकडे इस रूप से 
समृहीत और प्रकाशित होते है कि उसकी भारत के ऑक्डो से अत्यन्त सूक्ष्म- 
जाव से तुलना नही की जा सकती। तद मोटे तोर पर दो विषयों के बारे में 
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तुल्नात्मए' विचार बरने वी चेप्टा यी जा रही है। प्रथमत स्वावर्म्बी भर 
पोषित व्यक्तियों वे सम्बन्ध में, थौर द्वितोयतः विभिन्न श्रेणियों वे! उत्पादन" 
मूलव थायों में नियुक्त छोगो थे! सम्बन्ध में। ( १) भारत में प्रति हजार 
स्वावल्म्वी व्यकियों ( 506 ४एफएणएआहु ए८४४005 ) पर गुछ 
२,५०४ पोपितों वा भार है। अमेरिवा में एवं हजार स्वावलम्बी व्यवितयों 
पर १,५४७ पोपित व्यवियों वा और प्रिंटन में एवं हजार स्थावएम्वी 
व्यपितियो पर वै वछ्ल १,२०७ पोषित व्यक्तियों का भार पडता है। इससे भारत 
थी बेवारी वी स्थिति स्पप्ट होती है। ( २ ) प्रति हजार स्वावरूम्वी व्यवितयों 
में से (व ) ७०६ व्यक्ति ृपि, पश्ुु-पाछन, वन और मछठी-उद्योगो में भारत 
में लगे हैं, जब वि अमेरिया और तज्रिटेन में इन उद्योगों में प्रमण ११८ और 
५० व्यवित प्रतिहजार छगे हैं, (ख ) १५३ व्यवित भारत में फ़निज उत्पादत 
और वाणिज्य मे काम में छगे हैँ, जब वि अमेरिका और त्िदेत में यह सस्या 
क्रमश ४५६और ५५५ है, एवं (ग) १४१ व्यक्ति भारत में अन्यान्य कामों 
में रगे है, जब कि अमेरिका और अिटेन में यह सख्या क्र ४१६ और ३९५ 
ठहरती है। इन संख्याओ से जो बात प्रव॒ट होती है, बहू यह है--( थे ) प्रथम 
कार्य है खाद्य-उत्पादन का। भारत में एक हजार व्यक्तिया में से ७५६ व्यक्ति 
साथोत्पादन में छगे हूँ और अपने उपयुवत खाद्याप्नो वे' उत्पादन बे! अतिरिषत' 
7 केबल २९४ लोगो के उपयुक्त खाद्याप्न पैदा कर पाते हे, जब वि अमेरिका में 
प्रतिहजार व्यक्तियों मे से बेवछ १२८ व्यक्ति साद्य-उत्पादन वे काम में छंगे 
है और अपनी जरूरत के अछावा इतना अधिक उत्पादन कर छेते हैं कि देश 
के बाकी ८७२ व्यक्तियों की जरूरत पूरी होने के बाद भी पर्याप्त मात्रा में 
अनाज विदेशा को भेजने के लिए बच जाता है। अिदेत में प्रतिहजार केवल 
५० व्यक्ति खेती का काम करते है । यद्यपि इस देश में विदेशों से खायातों वा' 
आयात भारी परिमाण में होता है फिर भी हजार में वेवल ५० व्यक्तित ही 
खेती व, यह क्रम विस्मय की बात नही है। इसके अतिरिक्त इसरो यह भी 
प्रकट होता है कि भारत में उद्योगो का पर्याप्त विस्तार न होने के कारण 
भूमि आदि खायोत्यादन के क्षेत्र में लोगो की वडी भीद है। फलत खाद्य- 
उत्पादन का परिमाण भी बहुत अधिक नही बढ पाता है। यद्यपि भारत की 
क्ृषषि-प्रणाली में पर्याप्त उन्नति होना शेष है, फिर भी उत्पादन के कार्य मे 
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नियुक्त प्रतिब्यक्षि पर अभी वहुत कम उत्पादन होता है। इससे प्रकट होता 
है कि भारत में वहुत-सी निक्ृष्ड भूमि में ज्ञी खाद्योत्पादन किया जा रहा है। 
( ख ) दूसरा काम उद्योग-वाणिज्य का है। अन्य दो देशी की तुलना में भारत 
की औद्योगिक अवस्था कितनी शौचनीय है, यह इससे प्रकट होता है। (मे ) 
तीसरा स्थान अन्य विविध सम्पत्तिमूलक और कल्याशमूलक कार्यो का है ।* 
भारत में इन सब कामों में इतने कम छोग छगे है कि अस्य दी देशों की तुलना 
में भारत की दरिद्ववा र॒पप्ट रूप से समझ में आ जाती है! 

इस प्रसंग में भारत और अन्य देशो की राष्ट्रीय भाय और प्रतिव्यक्ति 
बापिक आय कितनी है, यह जानने का कौतृहल हो सकता हैं। इस सम्बन्ध में 
जितने आँकड़े प्राप्त हुए है, वे नीचे दिये जाते है 


देश वापिक राप्ट्रीन प्रतिव्यनिल 
आय बापिक आय 

(करेड उ5फो के ५... ५ फेक, ) 

भारत ( १९५३ ५७४) १,०६,००० ८३ 
पाकिस्तान ( /४९ ) १,६७१ श्र३ 
बर्मा (५२) +- ११८ 
छत (५३) न+ ५्९र 
जापान ( ४२) न्ज+ <२० 
फिलोपाइन्स (५० ) न छ्८७ 
स्यूजीलैण्ड (५३) हल ४,७२७ 
आस्ट्रेल्या (५२ ) न5 ४,२०७ 
ब्रिटेन (५३ ) श्ष््च्र५ श्टप८ट 
अमेरिका ( ५३ ) 5 ९,१९६ 
कनाडा (५३ ) ज-+ ५,६८८ 
फ्रास (५२ ) दर ररे२१ 
इढ्छी (५३ ) जे शडपु३ 
नाखे ( ५०) न र्श्द्दर 
स्वीडेंन ( ५३ ) न ४,७७२ 


वीदरछण्ड ( ५३ ) न+ २३३६ 
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डेनमार (५३ ) न+ ३,५७२ 

स्विट्जरलंण्ड (५३ ) न ४,६८४ 

जहां अमेरिया और अ्िदेन में प्रतिव्यवित थी बाविव आय प्रमश 
९,१९६ और ३,८५८ रुपये है, वहां भारत में प्रतिव्यविन वी याविव आय 
क्ेवछ २८३ रुपये है। भारत यी भांति तीव्र और भारी अर्य॑-बैपम्य गसार 
में बम है, यह बात सभी छोग जानते हैं। भारत नी साधारण जनता वितनी 
गरीब है, इससे इसका सहज ही अन्दाज छग जाता है। 


दरिद्र को भूमि चाहिए 


बहा जाता है वि गाँव ये अधिवाश गरीब आलसी और वर्मविमुख 
हैँ! उनके बीच गृह-उद्योग या प्रचार बरने ये प्रयत्त विफल सावित हुए हैं 
यह बथन ठीव नहीं है। तब बया यह प्रूणणत असत्य है ? नहीं, ऐसा भी नहीं 
है। बात यह है विः पहले ग्रामोद्योग पाने पर वे उसे सच्चे मन से ग्रहण नहीं 
करते । किन्तु, उन्हें जमोन दोजिये, वे पागल वी तरह दौडे आयेंगे, बपौवि 
वे पहले जमीन चाहते हैं । पहले भूमि-समस्या थे” हल हाने पर अन्य सभी 
कामो की चेप्टाएँ सफल होगी, अन्यया कोई सफल नही होगी । गरीबों को 
कुछ आहस्य आ गया है, यह सत्य है। किन्तु, इसवे लिए ये जिम्मेदार नही 
हैं। अनिवार्य रूप से बहुत दिना तब कर्महीन रहने वे बारण बर्मविमुषता 
आलस्य के रूप में परिणत हो जाती है। ग्रामीण दरिद्रो की भी यही स्थिति 
है। खेती करने रो उनका आल्स्य जाता रहेगा, विन्तु इसवे लिए यह जहरी 
है कि उनके पास अपनी जमीन हो। 


बेकारी की समस्या और उसका स्वरूप 


जनयणना के विवरण में १५ से ५५ वर्ष तक के छोगो को कार्यक्षम माना 
गया है। सन्‌ १९५१ की जनगणना के अनुसार सारे भारत में इस उम्र के 
लोगो की सख्या २१ करोड २० लाख है। किन्तु, दरिद्रवा के कारण इस देश 
में एक ओर १० वर्ष के वाठक और दूसरी ओर ६५ वर्ष के वृद्ध को भी वाम 
करना पड़ता है। इस हिसाव से भारत से क्ार्यंश्षम छोयो की सख्या रेड करोड 
ठहरती है। इनमें से साधारण तोर पर १४ करोड छोगो की काम मिल पाता 
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है। बाकी दस करोड लोगो को बेकार रहना पडता है। इन १४ करोड छोगो 
को भी पुरा काम नही मिल पाता । इनमें से १० बरोड व्यक्ति सती वा काम 
करते है। जो लोग खेती वा काम करते है, उनमें से अधिकाश को ६ महीने 
काम करना पडता है और बाकी ६ महीने वे वेकपर बैठे रहते है । वपरीगरी की 
सख्या ग्रामीण आबादी का दस प्रतिश्त है। काम के अभाव में उन्हें भी साल में 
६ महीने बैठे रहता पडता है। इस प्रकार हमारे देश मे वेबारी की सप्तस्था 
कितनी विषम है, इसका सहज ही अनुमान छगाया जा सकता है । किसानों 
में से ७५ प्रतिशत के पास ५ एकड से कम जमीन है और उनकी वापिव आय 
बहुत कम है। रिजर्व बेक की जाँच-पडताल से पता चला है वि जिन किसानो 
के पास जमोन है, उनमे से आधे छोगो की वाधिक आयय तीन सौ रुपये से भी क्म' 
है और खेती का खर्च काटने के बाद यह रकम ६० रुपये या इससे भी कम हो 
जाती है। भूमि-सस्कार या कृषि की उन्नति के लिए वे सालभर में २२ रुपये 
से ५२ रपये तक भी खर्च करने में समर्थ नही है ।# प्रामीण कासेगरो की भी 
वापिक आय बहुत कम है। ७५ प्रतिशत छोय खेती और गृह-उद्योग के कामा 
में छगे हैं; उनकी यह दुरवस्था है। इस प्रकार इस देदा मं बकारी की समस्या 
जितनी वडी है, उतनी ही भयानक दरिद्रता की स्थिति उन छोयो को भी है, 
जो वेबार नही है । 
प्राय सभी ग्रामो्योगो के नष्ट होने के बाद भी जो दो चार ग्रामोयोग 
किसी प्रकार मस्णासन्न स्थिति में बचे हुए थे, स्वाधीनता प्राप्ति के बाद उन्हें 
भी नप्ठ करने के छिए स्वय देश के छोग ही उतारू हैं । उदाहरण के तौर पर 
ढेंकी से चावर कूटने या गेहें पीसने की बात का उल्लेख किया जा सकता है । 
स्वाधीनता-प्राष्ति के बाद गावों के सम्पन्न लोग ग्राम-्ग्राम में हास्किम मशीन 
बैठाकर चावर तैयार करनेवाले हस्तचाछित यत्रो का नाश कर रहे हैँ। पदिचम 
बगाल के ग्रामो में गत वर्ष तक चावक तैयार करनतेवाली कम-से-हम ३६ सौ 
हाश्किग भक्षीनें बैठायी गयी हैं ! यदि एक भज्ञीन प्रतिदिन ३० मन धान कूटे 
और वर्ष में कम-से-कम तीन सौ दिन चछे, तो भी इस हिसाब से वर्षमर में 
कम-से-कम छाई करोड रपये, जो गरीब निस्सहाय छोगो के हाथ में जाते, उससे 





+ , * और ऋष्णाएटहन सहलहुओं के अपना और आर्थिक शापक्रम” रपिक निवन्‍्ध हे 
जे कल छिप है निशा से 


बेकारों फी समस्या कौर उसदा स्वरूप श्ण्प्‌ 


इव सब बातो का फल यह है कि आज वेकारी और गरीबी मपनी 
चरमसीमा पर पहुँच गयी हैं। गुरीती और जसहायावस्था प्रामो की साधारण 
ईल्थति ठन गधी है जौर जनछाथारण को जप-क्षपत्ता मे कर्मी से कफालो का 
पड़ना स्वाभाविवन्सा घन गया है। 
आजकल समाचारपत्रो में और छोगो के भुंह से वेकारी की समस्या की 
चर्चा प्राय सुतने को मिलती है। उन छोगो के आठोच्य वे वेकार छोग कौन 
हैँ ? जिन भूल्वल्‍थास से मरणोन्तुख करोडो दरिद्र भूमिहीनो और चारीगरो 
की बात ऊपर बही गयी है, वे उनमें सही हैं। इनकी आलोचता वा विषय है- 
शिक्षित या अधेशिक्षित बेकार। उनकी बेकारी समाप्त बरनी होगी। ४नकी 
बेकारी देश के लिए एक समस्या है इसमे सन्देह नही | किन्तु, देश की बे कारी- 
समस्या को दृष्टिगत रखते हुए केवल उन्हीकी बात को देश अथवा ससार के' 
समक्ष उठाना अआतिमूलक है। देश की आ्थिक उन्रति की सरकारी अथवा 
गैर-सरकारी आयोजनाओ में उन कोटि-कोटि भूमिद्दीन गरीबा को स्थान नही 
मिजता! यदि स्थान सिलता भी है तो सर्वथा पौण रूप मे। इस प्रकार जो 
देश की सबसे जरूरी सगसस्‍्या है, वह आज शिक्षित समाज था रास्वार की 
दृष्टि में नही आयी, यह विधि का परिहास ही तो है। विनोबाजी ने इसीलिए 
दु खी होकर कहा है. “यदि सर्वात्मक जायोजना सम्भव व हो और यदि गाशिक 
आयोजना ही तैयार होनी हो ती इन कोटि-कोटि दरिद्वो को उसमें सर्वप्रथम 
स्थान मिलना चाहिए ।” इसका कारण वया है ? दे देश में सबसे निम्त स्तर में 
हैँ, दे सबसे अधिक गरीब हैं, सदसे अधिक असहाय और निराघार है! यहां 
में उदारचेता माक्से की एक उबित का उल्लेख करना चाह्ँगा! उन्होंने जिस 
किसी काल या जिस किसी देश को लक्ष्य कर यह बात क्या ने कही हो, परल्तु 
जाग भी भरणासत मूमिहीत दरिद्रों का चित्र इसमे स्पष्ट हो उत्ताहे ४ 
लुप्त 60:65 ०0 चएा#ीएए श्र तैलाबा तय फ्णर: 5९८००घाहड 
€ए6४ पफाटारश, ररवॉड हाट डाक्ता$ पाल्काइशॉप्टड. >ट0काल 
* एक गधएाध ? अर्थात जीविकोपाजन के लिए काम की माँग करनेवाले 
प्रसारित हाथो का वन निरतर घना होता जा रहा है, जब कि ये प्रसारित हाथ 
4 विन-दिन क्षीणतर होते जा रहे है। इसलिए आज उनके कल्याण की व्यवस्था 
के कम में करौटी पर हर चीज की जाँच होनी चाहिए । इस प्रम्नग में सहात्मा 


१०६ भूदान: दया और वयो ? 


शाधी ना एक बहुमूल्य कथन मानस-यट पर आता हैं: ' रुयी हुए 
चुएए५ घीहा३0- फालावएटा एच श० 5 80प0६,----->मुजरी 
बल गा०जआए (०७६ रिल्व्यों। ए० 40९ तर चाल ए०गर्न गाते 
ताल एल्वॉपट४६ गया जीता एप ग्रावए विब्नए० घच्था घापे 98 
एठछइलॉति # धार ह6ए ॥०प €ण्शाध्याफ़रॉश० 35 हणगाए ६० 6 
० खाए ए४९ ६० ॥क्‍ए, गा ॥6 हम) इ०प्रव्याणड़ 0940 ?े जा! 
॥६ ४07९ [फ 40 8 ०णापतो 0एटा गांड 057 ]6 200 
बम ?े [त ०0८४ ४०75, जा] ॥]टवत [0 $एथाश णि. 
पा० प्रणाह्माए शाते शुभशाण्भीर्र शाप प्रगो॥075 ?-- 
“है आपवो एवं मश्रपूत ववच दूंगा । जब यभी बिसी विपय में सन्देह 
हो, तभी इसकी परीक्षा वीजिये। अपने देसे हुए गिसी रार्वोधिव' 
दरिद्र, रावाधिक असहाय व्यक्ति वा चेहरा अपने मानस-पट पर छाइये 
और अपने-आपसे प्रइन बोजिये कि आप जो बुछ बरने जा रहे है, उससे 
उसब्ण बुछ उपवार होगा या नहीं ? इससे उसे वया लाभ पहुँचेगा ? इससे 
वह अपनी जीवन-यात्रा ओर ल्षय-प्राप्ति में बया सहायता पायगा ? अर्थात्‌ 
बया इससे बरोडो भूखे और आध्यात्मिकता से वचित लोगो वा स्वराज आ 
सकेगा २” 

इस दृष्टि से भूदान-आदोलन उत्हृप्टतम व्यवस्था है, इसमें सन्देह 
नहीं है। , 
गरीबी की समस्या के समाधान के उपाय 


अ्रइन है कि यह दरिद्रता, दोपषण और असह्य घन-बैपम्य विस प्रकार 
दुरहोगा ? इसका उत्कृष्ट मार्ग बया है ? इसका उत्हृष्ट मार्ग यही है कि जिन- 
जिन कारणों से गरीबी और शोपण की सृष्टि हुई है, उन्हें समाप्त कर दिया 
जाय। साराश यह कि उत्पादन के मौलिक साधन भूमि को अनुत्पादव' घनी 
रा के हाथ से लेकर गरीब भूमिहीनो के हाथ में दे दिया जाय--भूमि का 
उचित बेंटवारा हो । इसके अतिरिबत सामान तैयार करने के यत्र ग्रामीण कारी- 
को लौटा दिये जायें। अनेक लोग सोचते है कि दूसरे काम देवर भी गरीबी 

को समस्या समाप्त की जा सकती है। बहुत-से छोगो की धारणा है कि मशीन- 


भरीबी को समस्या के समाघान के उपाय १०७ 


बाके उद्योगो की सहायता से गरीवी और बेकारी की समस्या दूर हो सकती 
है। किन्तु, थोडी गम्भीरता के साथ विचार करने से यह स्पष्ठ हो जाता है 
कि यह सम्भव नहीं है। इस समय इस देख्ष मे जो बड़े कारखाने स्पापित है, 
वे पिछले सौ वर्षो से है, किन्तु इन सौ वर्षों में थे केवल २५ च्यस व्यक्तियों को 
काम दे सके है। इस्लैप्ड बडे कल-कारखानो के सहारे घनी बना है, यह सही 
है। परन्तु, यहाँ यह उल्लेखनीय है कि अपने इन कारखानों में तैयार भाछ 
की बिक्री के लिए उसे अपने से ५ गुना बडे क्षे: ने 
था। तभी वह कच्चा भाल पा सका था और तैयार माल की खपत कर सका 
था। क्या आज ऐसा सम्भव है? भारत को यदि अपने बडे करू-कारखानो 
की सहायता से गरीबी और बेकारी की सभस्या का समाधान करना हो, तो 
उसे खरीदारो की खोज में मगर आदि ग्रहो में जाना पडेगा। इस युग मे ससार 
में कही भी उसे अपना माल बेचने का स्थान या अवसर नही मिलेगा। अमेरिका 
में भूमि-वितरण करने से वहाँ के प्रत्येक मिवासी को १२ ६४ एकड जमीन 
मिलेगी । इसके अतिरिवत वहाँ अपरिमित प्राकृतिक साधन हैं। रूस मे एक 
व्यक्ति पर ३० ४६ एकड जमीन पड़ती है। आस्ट्रेल्या भारत की तुलना में 
बडा देश है, किन्तु उसकी जैनसख्या अब भी एक करोड से ऊपर नही पहुँची 
है। भारत में प्रतिव्यक्ति भूमि का परिमाण केवल ९२५ एकड है। जहां 
अमेरिका में प्रतिव्यवित क्पि-योग्य भूमि ७ ४१ एकड और रूस में 
है, वहाँ भारत में प्रतिव्यक्ति कृपि-योग्य भूमि केवल ९७ एकड्‌ है। जमीन 
को छोडकर जौविकोपार्जव का और कोई विश्येप उपाय भी भारतीय ग्रामो में 
नही है। भारत प्रयत्त करने पर भी अपने निवासियों का जीवन-स्तर अमेरिका 
या इस्लेण्ड के मुकाबले में छाते में समर्थ नहीं होगा । भारत ठीक मार्ग पर 
चलकर ही अपनी गरीबी और बेक्ासी दर कर सबके उचित्त जीवन-यापन की 
व्यवस्था कर सकेगा ॥ दूसरी ओर, यदि भारत अमेरिका या इस्लैण्ड का 
।दानुसरण कर आगे बढेगा, तो वह और कुछ धन-कुबेरो की सृष्टि करने मे 
भले ही समर्थ हो जाय, जनसाधारण को गरीबी और वेकारी दूर करने में कसी 
भी प्रकार सक्षम नही होगा, वल्कि उत्तरात्तर वह अथाह जरूराशि में डूबता 
जायगा। विनोबाजी ने कहा है “मेने तो आयोजना-आयोग को यह बाच 
बतला दी है कि यदि आप लोग देश के सभी लोगो वे- लिए आयोजना दैयार 


श्ण्ष भूदान + पया और वयो ? 


मरने में समर्थ न हा, और बेवल धाप्चिव आयोजना तैयार मरें, तो उसे 
गरीबा वे” लिए बनाये । इस प्रसग मैं में राजाजी था उदाहरण देगा चाहता 
हैँ। राजाजी-जैसे प्रयीण राजवीतित यदि नहीं होते, ) मद्रास थी यया स्थिति 
होवी, जरा सोचने वी बात है। उन्होंने ग शैयो वे! दष्टियोण को समझवर 
मियत्रण की व्यवस्था रामाप्त कर दी । उनवा सउसे वडा बाम यही है वि वे अब 
बुनकरा पी समस्या हाथ गें लेगर उनके हित वे लिए विशेष उत्कित है। 
मैने आयाजना-आयोग वो यह वात बतझा दी है वि यदि बडे वछून्यारसानो की 
सहायता से सभी छोगा वी बेका " वी समस्या हल हो जाय, तो भ अपना 
घरखा जला दंगा। परन्तु मैं जातता हू कि ग्रामोद्योगो वे सिवा और किसी 
भी उपाय से इस समस्या शा समाधान सम्भव नही होगा ।” थे आगे वहते है * 
* लोग बहते हैं कि जमीन यहाँ से दूंगा ? ये दूसरे याम देने की बात बहते है । 
इस बात वा बोई महत्व नही है ! दुसरा कर्म देनेंवाऐे आप कौन हैं ? माँ की 
गोद से सन्‍्तान नो छीनकर दूरारा कौम काम है, जो आप से दें? ? प्रामो* 
दोग भी तो उनने' पास से छीन लिये गये है और छीने जा रहे है ! आपने बुनकरा 
वा काम छीन ल्यि--अब उन्हें कौन धाम “* ? भूमि वी माँग तो बुनियादी 
साँय है। भूमि प्रचभूता में अन्यतस है। उसे देवे से आप इनकार नही कर 
सकते । भारत को अपनी स्थिति और सामर्थ्य का विवेचन बरने 
बे बाद ही थाम करना होगा। केवल जमीन' या उचित पुनवितरण होने से 
ही ग्रामीणों “का काम नही चलेगा। ग्राम-परिवार को मोदे क्षौर पर ५ एकड 
जमीन मिलने से ही स्वच्छद भाव से जीवन-यात्रा नहीं चल' से 70 कछ- 
कारसानो के द्वारा जितने छोगा को काम भिठने वी आशा सखवार ने वी 
थी उत्तनें छोगो को काम नहीं मिल सका। अभी भी यह सम्भव नहीं 
हो रहा है और भविष्य में यह सम्भव होगा, ऐसा भी' नही जान पडता। अतएवं 
अन्य किसी उपजीविका की व्यवस्था करनी हो 7। एक्मा ग्रामोयोगा से ही 
यह सम्भव हो सकेगा। वतमान स्थिति में जो-जो उद्योग यृह-उद्योग के रूप में 
चलाये जा सकते हैं उनवी ही व्यवस्था उनके लिए करनी हायी । भोजन 
वस्त्र और निवास को व्यवस्था के छिए जि। चीजों का उत्पादत ग्रामो में हो 
सकता है, उनके' उत्पादत की व्यवस्था गृह-उद्योगों वे द्वारा बरती होगी । 
इसके अतिरिषत जो कच्ची वस्तुर७ँ गाँव म उत्पच होती हैं और जिनसे बच्चे तैयार 
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न 
माल की ग्राम-वासियों को आवश्यकता पडतो है, उन सबकी आमोद्योगों के 
द्वाए ही उत्तादन की व्यवस्था करनी होमी । बाज वैज्ञानिकी की दृष्टि विकार- 
प्रस्त है। वह बडे उद्योगों को उन्नति की ओर छरूगी है। इस देश का कोई 
चैज्ञानिक, अन्य बातें तो जाने दीजिये, क्या केवल इतनी-सी बात के छिए 
भी सचेप्ट है कि ढेंकी में 'वाल-विय्यरिग' या अन्य कोई ऐसी वस्तु ऊगाकर उप्तका 
काम सहज और कम परिश्रम का बना दें। आज वैज्ञानिको की प्रामोयोगो के 
ययें की उन्नति के लिए अनिवार्य रूप से ध्यान देता होगा। हिंसा के साथ 
विज्ञान का अवैध सयीग हो गया है, इसीलिए ससार विनाश की ओर बढ रहा 
है। विज्ञान यदि जगतू का वास्तव में कल्माण करना चाहता है, तो उसे अहिसा हे 
को अपनाना पड़ेगा। ग्राम-उद्योग से उत्पन खाद्य-पदार्थ, वस्त्र आदि का मूल्य 
मिल में उत्पादित वस्तुओ से अधिक होने पर भी सभी दृष्टियो से अयवा सारे 
देश वे कत्याण को देखते हुए शहर-वासियों को उन्होंकी अपनाना पड़ेगा। 
ग्राम यो मरीव और वेवार रफ़वर मिल में उत्पादित सत्ता माल काम में छात्र 
से वाम नही चलेगा। शहर ग्रामो का शोषण करने के लिए नही, बल्कि उतकी 
सेवा करने वे लिए हो रहेंगे । 
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११० भूदान : कया और क्यो ? 


विचारधारा को जाग्रत करने की चेष्टा करते आ रहे है ! किन्तु, आज यह अनु- 
भव किया जा रहा है कि भूदान-यन्ञ पूर्ण होते पर इन रचनात्मक कार्यक्रमों को 
सफछ बना सकक्‍ना सहजसाध्य होगा। समाज मे व्यापक रूप से विचारबोध 
जाग्रत होने पर उस विचार-बुद्धि से प्रेरित होकर काम करने की भ्रवृत्ति को 
विनोबाजी ने विचार-शासन' कहा है। जनझक्ति को कार्यान्वित करने के लिए 
विचार-शासम प्रधान उपाय है। गृह-उद्योगो के क्षेत्र मे भी यद्दी वात है। 
किन्तु, गृह-उद्योगो के प्रतिष्ठापन के मामले में केवल विचार-शासन के द्वारा ही 
पूरी सफलता नही मिलेगी । मान छीजिये कि किसी एक प्राम या अचल ने 
विचार-बुद्धि से प्रेरित होकर केवछ घानी के तेल का व्यवहार करने की वात 
सोची और ग्राम की आवश्यकताएँ पूरी करने के लिए ग्राम में पर्याप्त सख्या 
में घानी चलानी चाही, किन्तु ग्राम में वाहर से मशीन से तैयार तेल वा आना 
बन्द नहीं हुआ, तो गाँव का सकल्प सफल नहीं हो सकेगा। अतएवं ग्राम 
को यह अधिकार प्राप्त होना चाहिए कि कौन चीज ग्राम में आयेगी, कौन 
नही, इसका निर्णय यह स्वय करे। अपने सिद्धान्त के अनुसार छुछ वस्तुओ का 
प्राम में प्रवेश उसे निधिद्ध करना पडेगा। अत जनशकित को वार्येकारी बनाने 
(25०२ पर “मं क । जब तक सारी शवितियाँ एक जगह 
केन्द्रीभूत रहेंगी और ग्राम गा मैं शक्तियों का विकेस्द्रीवारण नही हीगा, तव 
तक वाम्तविक 'ग्राम-राज' की स्थापना सम्भव नही होगी । इसीलिए विनोवाजी 
अऊहते है. “विचार-शासन और सत्ता-विभाजन, जनशकिति के' यही दो हथियार 
हैं। इसलिए हम यह चाहते हैं कि यदि कोई ग्राम ऐसा सोने कि यहाँ बाहर 
का मार नहीं आयगा, तो उसे ऐसा करते का अधिवार प्राप्त रहे। यदि 
किसी ग्राम या अचल के निवासी यह तय करें कि उस अचल में जो धान पैदा 
होगा, उसे बूटने वे' लिए चावछ मशीन में नही भेजा जायगा और मशीन ना 
कूठा हुआ चावल उस अचल में नहीं आयगा, तो ग्राम को पैसा बरने का 
अधिवार रहे और उस अधिकार का प्रयोग बरने की उसमें क्षमता रहे।" यदि 
सरवार यह मान छे, तो यह अहिंसा वे पक्ष में अनुकूछ साबित होगा। विन्‍्तु 
यदि वह ऐसा से बरे, सब क्या उपाय है? इस सम्बन्ध में विनोबाजी कहते 
हैं. “सरवार यदि इसे स्वीकार न करे, तो हम जतशाधारण के पाया जाव र 
बहेँगे वि यह स्वराज असली स्प॒राज नही है। उस क्षेत्र में हम प्रवल्लशील रहेंगे 
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और सरकार वे' विरोधी रहने के वावजूद हम उसे कार्यरूप में परिणत करने के 
लिए तैयार होगे ।” विनोबाजी आगे कहते है : “जब हम सत्ता-विभाजन 
की बात बहते है, तव शासनाधिकारी कहते हैं कि इस प्रकार एक बढे राष्ट्र 
के भीतर छोटे-छोटे राष्ट्रो का रहना ठीक नही होगा उनसे में यह कहना चाहता 
हूँ वि जब तक शक्ति का विभाजन नहीं होगा--शत्ता का विभाजन नहीं 
होगा, तव राव सैन्य-वछ का प्रयोग अनिवार्य रहेगा--यह वे समझ लें। द्सी- 
लिए सो आज सेना के बिना दाम नही चल पाता है और चढेगा भी नहीं। 
अत चिरवाल ये लिए यह निदचय बर लीजिये कि सँन्य-बरू से कास चझाया 
जायगा और सेना सदा सुसज्जित रखी जायगी। साय ही यह बात भी कभी 
नहीं कहियेगा कि एफ्-त-एक दित हम सैन्य-वछ को आवश्यकता से मुक्त 
होता चाहते हूँ ! यदि किसी भी दिन सेना को छोड देना चाहते हूँ, तो जैसा 
परमेश्वर ने क्या है, वैसा ही कीजिये । परमेश्वर ने बुद्धि का विभाजन कर 
दिया है। प्रत्येव प्राणी को उसने बुद्धि दी है--विच्छू को भी, साँप को भी, 
बाघ को भी और मनुष्य को भी। क्म-वेश्ी सबको उसने बुद्धि दी है और 
यह कट दिया है कि तुछर अपने-अपने जीवन वे वार्प अपनी-अपनी बुद्धि के अनुसार 
बरो। इसीलिए ससार इतवें उत्तम ढंग से चल रहा है कि परमेश्वर विभाम 
कर रहा है और इतना विशाम कर रहा है कि छोगा को मह सन्देह भी हो जाता 
है वि' परमेश्वर है अथवा नही ? हमारे राष्ट्र को भी इस भाव से चलना चाहिए 
पियहशवा उत्पन्न हो जाय कि राष्ट्रशचित शेप है भी या नही ? छोग जब ऐसा 
गहेँगे वि भारत में राष्ट्रशवित नहीं प्रतीत होती है, तब मह समझा जाना 
चाहिए जि हमारा राज्य-शारान अहिसन है। इसीलिए हम प्रामराज भी 
बात यह हैं और इसीलिए हम चाहते है कि ग्रागो को ही नियव्रण करने या 
अधिकार प्राप्त दो अर्थात्‌ ग्रामवासी नियत्रण वा अधिवार अपने हाथ में छे। 
जनदकित मे सम्बन्ध में यट भी एप बात उठी है दि ग्रामवासी अपने पाँवों वर 
सड़े होरर यदि यह निश्चय यरें कि अमुक माल गा हम उत्पादन बरेंगे और ये 
गस्‍्वार से यद्‌ माँग बरें कि अमुझ माल हमारे यहाँ नहीं आने दिया जाय और 
यदि सरपार उसया आयात बन्द न यर पाये, चाहते हुए भी बन्द ने यर पाये, 
तो उसपशा विरोध दरने श्य साहस जुटाना होगा ।/ 


श्श्र भूदान: क्या और बयो ? 


भिदान-यज्ञ--प्रेम का मार्ग 
अन्य देशो में हिंसा के मार्ग से धनी और सिर्धन की विपमता दूर वी 
त्री है। भूदान-यज्ञ द्वारा प्रेम के मार्ग से यह विपमता दूर वी जायगी | घनी 
पा बा धनीपन और गरीबो की गरीबी दूर की जाय--यही भगवान्‌ के 
प्रेम की रीति है। इस प्रसग मे विनोवाजी ने कहा है. “भगवान्‌ सबवो समान 
बनाना चाहते हैं! यह उनका प्रेम है--द्वेपष नहीं। में जो काम बरता हूँ, 
बह भगवान्‌ का काम है। मैं बडो का अहकार दूर करना चाहता हूँ जौर छोटो 
को ऊँचा उठाना चाहता हूँ । बड़ों से जमीन लेकर भूमिहीन गरीबों को 
आजीविका के लिए देना चाहता हूँ ॥ इसका मतलब यह नही ढगाया जाना 
चाहिए कि बडो के साथ मेरी झत्रुता है। में तो उनकी सम्मान-बूद्धि वरना 
चाहता हूँ ! उनके पास से जमीन लेकर उन्हें गरीवो का प्रवित्र प्रेम दिलवाता 
चाहता हूँ। समाज में विपमता रहने वे' व[रण घनी और निर्धन, दोनो का 
अनिष्ट हो रहा है और सब मिलाकर दे वी क्षति हो रही है। अन्य देशो में 
इस विपमता को दूर बरने के लिए धनी छोगो वी हत्या की गयी है। रूस में 
हजारो धनिका वी हत्या की गयी और तेछगाना में सैयडों घनिको वी हत्या 
की गयी। में भारत में विना हत्या या खून-सरायी वे यह काम पूरा वरना 
चाहता हूँ। मेरा वाम प्रेम वे मार्ग से होगा। भगवान्‌ की यही इच्छा है वि 
सुख और दू स का हम आपस में बेंटवारा बर छे। यदि सब छोग अपने-अपने 
स्वार्य वी चिन्ता परेंगे और अपने पढोसी बे” साथ सदृव्यवहार नही बरेंगे 
तो ग्राम ग्राम नहीं, इ्मशान हो जायगा, जगरू हो जायगा । 


भूमि-समस्या के समाधान में अहिंसा फे सार्ग फा विचार 


भलोीर्माति समझाने से मनुष्य विचार को ग्रहण वर सवेगा और जब वह 
उसे ग्रहण घर ऐगा तव तदनूब॒छ आचरण यरेगा। यह विश्वास ही अहिसा 
या आधार है। मनुष्य पु नहीं है। पशु को विचार समझाने से यद्द मही 
समझतां। मनुष्य और पु वे बीच यही तो अतर है। प"ु गो भगवान्‌ नें 
स्वाधीन विचार-दमित नही दी है। मनुष्य यो उसने विधार-धवित दी है । 
पु यो भगवाए ने जितनी बुद्धि और चेतना दी है, सदनुसार ही यट वापरध 
मरेगा--घाटे मट अच्छा हो या युरा। किखु, मजुष्य को मगवाए ने अपरि- 
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मित्त विचार-शक्ति दी है । इस विचार-झ्वित में ही आत्मज्ञान की शक्ति भी 
निहित है। मनृष्य अपने आत्मज्ञान कों अनन्तगृष-सम्पन्न चना सकता है। 
अपने को अपने शरीर तक ही सीमित मानता आत्मज्ञान की सर्वाधिक सकुचित 
अवस्था है। सारे ससार को, सा सृष्टि को अपना ही विस्तार मानना आत्म- 
ज्ञात की पूर्ण विकसित अपस्था है । आत्मज्ञाव जितना ही विकसित होगा, 
हुदय में उतना ही प्रेम का विकास होगा और जोवन उतना ही प्रेममय होगा । 
इस प्रेम की शवित से हो हृदय-परिवर्तेन सम्भव होता है। हमारा जीवन 
जितना ही प्रेममय होगा, आत्मशान का विकास्त भी उतना ही सहज होगा । 
इसी हिए प्रेम को जीवन 4। मूलतत्त्व वहा जाता है। शात्मज्ाव ओर प्रेम-साव 
बा वियास हो भूदान-यज्ञ का मूल तत्व है । 

“ब्ग्मा भहिसा के सार्ग से भूमि-रामस्पा का समाधान सम्भव है?” 
बिनोवाजी ने इस भ्रश्त का उत्तर देते हुए कहा है; “यदि यह सत्य हो कि 
प्रत्येक व्यक्ति के हृदय मैं ईश्वर विराजमान है और हमारी श्वास-अश्वास क्रिया 
का नियमन वही करता है, और सारी प्रेरणा वही देता है, तो भेरा विश्वास है 
दि सवा हृदय-परिवर्तव कर सबना निश्चय ही सम्भव होगा । यदि वाछात्मा 
तैयार हो और वह परिवर्तन वरना चाहे, तो परिवर्तन अवश्य होगा । भनुष्प 
चाहे अगवा न चाहे, जय वह प्रयाट्‌ में पड जाता है, तब उसरी सैरने की धपित 
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शगा है, उससे यह स्पप्ट ही गया है कि इस कथन का कोई आधार नहीं है। 
समृप्य विचारशील प्राणी है। सदुविचार समझाने से वह समझेगा और जभाज 
नहीं, तो कल वह तदनुसार आचरण करेगा । भवृष्य पशु नहीं है ! अतएव 
हिंसा का आश्रय लेने की कोई आवश्यकता नही है। किन्तु, तब भो यदि हिसा 
का पथ ग्रहण किया जाय, तव क्या उससे समस्या का समाघान सम्भव होगा २ 
यदि यह भी मान लिया जाय कि (हिसात्मक मार्ग से धनिको से जमीन छीनकर 
गरीथो को दी जा सकती है, तव भी उससे केवल भूमि या लक्ष्मी मिलेगो, प्रेम 
नही मिल सकेगा-हृदय-परिवर्तेन नही हो सकेगा । विचार-काति नहीं आयगी । 
हृदय-परिवर्तनन या विचार-क्राति के बिना जहाँ भूमि घनी छोगो के हाथ से 
छीनी जायगी, वहाँ प्रति-विप्लय या हिंसात्मक प्रतिक्रिया की सम्भावता शेप 
रह जायगी | इसके अतिरिक्त हिंसा के द्वारा किसी समस्या का समाघात 
करने से एक समस्या के स्थान पर अत्य अनेक समस्याएँ पैदा हो जाती है। उससे 
समस्या का वास्तविक सभाधान नहीं होता, वल्कि समस्या और भी जटिल 
बन णाती है। हिंसा की विष्फलता की वात समझाते हुए विनोबाजी व हते हैं 
प्ररशुराम पृथ्वी से क्षत्रियों को निर्मूल वर देने के! लिए चले, किन्तु उस चेप्टा 
में वे स्वय क्षत्रिय बन गगे। इससे हिंता की निप्फलता वा सकेत मिलता है। 
ओर भी एक दृष्टि से परशुराम के उपास्यान में हिसा को विफलता बा सवेत 
मिलता है। परशुराम नें इक्तोस बार पृथ्वी को क्षत्रियों से हीन किया था। 
झूव' बार सभी दात्रियो की हत्या कर देने के बाद दूसरी बार हत्या करने की 
आवदयबता क्यो पड़ेगी ? इसना अर्थ यह है वि एक बार भी पृथ्यी क्षत्रियो 
मे होन नहीं हुई या नहीं हो सकती है । इससे हिंसा को निष्फल्ता प्रकट 
होती है। हिंसा के मार्ग से समस्या का समाधान सफल हो अयवा नही, आज 
थी स्थिति में इस देक्ष में भूमि-स्वामियो के हाथ से छीनवर मूमिहीनों को 
स्थायी रूप से भूमि प्राप्त करा सकना सम्भव है क्या ? लेलगाना में जमीन्दारो- 
माटगुजारों के हाथ से जमीन वल्पूर्वक छोनवर गरीब किसानो को दी गयी थी, 
विन्तु यही जमीन पुन उनके हाय से छीनवर भू-स्वामियो को दे दी गयी है 
और इस प्रगार उन्हें कापी क्षति पहुँची | जब तक सुदृढ़ सरवार वा अस्तित्व 
रहेगा, तव तक हिंसा वे भागे से जमीन छोनकर स्थायी भाव से रख 
सगना सम्मद नहीं होगा । इसीलिए विनोशजी से बम्युनिस्दों वे लिए 
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कहा है; थे छोग यदि अपने मार्ग से गरीबों को भूमि दिलाना चाहते 
है, तो वे छोटी-छोटी ह॒त्या, हिंसा, अग्निकाण्ड आदि को छोड़कर पूर्ण रूप से 
युद्ध ( 70७] ऋष्थ ) के लिए प्रयलश्नीछ हो। इस युद्ध में यदि देश वम्यू- 
निस्टो बे” अवीन हो जायगा, तो उनवा उद्देश्य सिद्ध हो जाबगा। अन्यथा, 
जगह-जगह हत्या, अग्निकाण्ड आदि के द्वारा सामयिक रूप से कुछ कार्य सिद्ध 
होने पर भी निकट भविष्य में ही अपेक्षाइ्त अधिक बर्बादी वे साथ उनके' हाथ 
से जमीन चली जायगी इसमें सन्देह नहीं है। समय, अवस्था, इतिहास और 
सुदृढ़ सस्कृति किसी देश में विप्छव या क्राति की रूपरेखा को नियमित और 
'नियत्रित करती है। रूस में तत्कालीन अवस्था में जिस प्रकार जिस गरसे 
विप्लव का सधटन हुआ, वैसा ही भारत में भी होगा--ऐसी बात नहीं है। 
काल, अवस्था, इतिहास और सस्कृति यहाँ विपरीत दिद्या में सबेत करती है। 
भारत की क्राति भारतीय ढग पर सगठित होगी । विनोबा इस विपय मैं बहते 
हैं. “विप्लब ( क्राति ) का अर्थ समाजवादियो से अधिक मैं समझता हूँ। क्रांति 
की प्रकृति देश और काल के अनुसार परिवर्तित होती है। मास नें जैसा लिखा 
है, वैसे ही सभी देशो में और सब समय क्राति होना सम्भव नही है । भारत 
की क्राति भारत के अपने मार्ग से होगी। भारतीय सस्कृति का अध्ययन वर मै 
स सिद्धात पर पहुँचा हूँ कि अन्यान्य देश अनेक मामलो में भारत से शिक्षा प्रहण 
कर सकते है। में जिस काति के लिए सचेष्ट हूँ, वह भारतीय सस्ट्ति वे अतु- 
कूल है। यह किसी साचे में ढलो हुई उम्रपत्यी क्ाति सही है। इस चिस्दन- 
धारा को अच्छी तरह ग्रहण कर हमारे कार्यकर्ता भूदात-यज्ञ बे काम में सपने 
को छगाये--मै यही चाहता हूँ।” समाज के एक व्यक्षित वे' लिए अन्य किसी 
व्यवित को समाप्त कर दिया जाय, यह कदापि उचित नहीं है--भारतीय 
सस्कृति यही कहती है। इसी सस्क्ृति के आधार पर भारत में ऋाति आयेगी । 
साधारण तौर पर ऐसा समझा जाता है कि मार्क्स के 'डायलेक्टिवल 
भेटेरियलिज्म' के सिद्धान्त को स्वीकार वर साम्यवाद वे' सिद्धान्त और वाति 
थी सृष्टि करने के छिए हिंसा का आश्रय अनिवार्य रूप से ग्रहण वरना पडता 
है। किन्तु विवोवाजी ऐसा नही मातते। इस सम्बन्ध में उन्होंने जौ कुछ वहा 
है, उससे अनेक छोगो की आँखें खुल जायेगी, इसमें सन्देह नहीं। उन्होने कहा 
है. “डायलेविटकल मेटेरियलिज्म ( उंप्रौ०काव्यों (व्यंश्ोश्ात ) को में 
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“वैत्तकिक वस्तुवाद' नाम देता हूँ। 'नौतिकवादी” नाम उपयुक्त नही है। भौतिक- 
यादी उसे कहते हैं, जो केवल खाने-पीने और जामोद-अमोद करने को ही जीवन 
का सार समझता है | वितकंवाद ( 794९८८०७ ) केवछ एक विचार-पद्धति 
है। उससे क्रांति के सिद्धान्त का उद्भव ही सकता है--उपक्राति का सिद्धान्त 
भी उत्पन्न हो सकता है। खट्टे नीबू के पेड में यदि मीझे फल की कछम लगा दी 
जाय, तो उससे छट्टा-मीझा फल उत्पन्न होगा। थिसिस, ऐण्टिथिसिस और 
सिन्यथिसिस( ॥॥685, ै006४५, 99700085 )--ये ऐसी ही 
क्रियाएँ है। इस सिद्धान्त से क्राति के पक्ष में कंसे उत्साह मिठेगा और धनी 
छोगो की क्यो हत्या की जाव ), यह में समझ नही पाता । 
“प्रत्येक चस्तु में गुण और दोष, दोनो ही विद्यमान है । दोपपूर्ण वस्तु पर 
शुणवाली वस्तु का आक्रमण होने से एक तीस ॥ वस्तु उत्तन्न होती है, जिसमें 
उन दोनो के दोष दूर हो जाते हैं और नो के ही _ण उसमें आ जाते हैं। आज 
समाज में यह विचार चालू है कि हर व्यक्त को उसको योग्यता के अनुसार वैसे 
मिछने चाहिएं। इसमे एक गुण यह है कि इससे काम करने में उत्साह मिलता 
है। किन्तु, इसमें एक बुराई भी है और वह यह कि इससे दुबेलों का संनाश हो 
जायगा। इसीलिए इस विचार के विरोध में समता का विचार राडा किया 
जाता है। किन्तु, इसमें भी एक यह दोप है कि आलसी छोगो को बढावा मिलता 
है । सवधन एक व्यक्ति के हाथ में जमा करने की जो किया चल रहो है, 
उसकी प्रतित्रियास्वरूप आत्यल्तिक समता की बात उठी है । किन्तु, इसमें 
भी दोप है। इसीलिए इसका फल यह होगा कि एक सीसरे विचार का उदब 
होगा, जिसमें इन दोनो के ही ग्राह्मय जम दो रहेंगे, व्याण्य अश नहीं । इसके 
बाद यदि इस नये बिचार में भी दोप रह जायया, तो उसके विरोध मे एक 
* अन्य विचार-धारा खडी हो जायगो । तब फिर यही प्रक्रिया शुरू होगी। इस 
प्रकार वितव॑वाद एक विचार-्रणाझो मात्र है। इससे विसी विश्विप्ट आचार- 
प्रणाली का उद्भव होगा, ऐसो बात चही है--पचपि मावर्स ने ऐसा कहा 
हैं। उतने विधार स साम्यवाद या सिद्धान्त वितर्कंवाद बी विचार-प्रषाली से 
ही उद्भूत हुआ है भोर इस विचार-त्रणाली से वेवल साम्यवाद ही उत्पन ही 
सुदता है, कौर कुछ नही: ५ किन्दु, एक किस्एर-प्र्णत्ती ऐे एड ल्थित्सिप्स फिदाल्ल 
भा जन्म अनिवाय है, यट बात में नद्ठी सावता ।7 
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अपहरण ( सिज्ू97०फथ4४0०॥ ) के द्वारा रूस आदि देश्नों में त्राति 
आयी है। बिन्तु, भारत की क्राति अपरिग्रह (प00-9058८5»07 ) की 
दीक्षा ग्रह करने से आयगी। इस सम्बन्ध में बोलते हुए विनोबाजी ने जिस 
गम्भीर तत्त्व की व्याख्या की है, वह यह है : “में जिस विचार-धारा को 
चछाना चाहता हूँ, उसके विरोध में आज समाज में जो विचार प्रचछित है, 
उसको अपहरण पहते हैं! जो छोग 'अपहरण' ये विचार में विश्वास करते हूँ, 
उनकी यह घारणा है कि ध्यवित यै। अस्तित्व समाज के लिए है और समाज बे 
स्वार्थ के लिए व्यवित की सम्पत्ति का अपहरण करना दोप नहीं है, बल्कि 
व्यवित की सम्पत्ति वा अपहरण करने मे जो बाधा देना चाहते है, उनकी चिन्तन- 
घारा आन्त है। आज इस विचार की ओर ससार के कई देश आइहृप्ट है। 
इसके विरोध में मैने 'अपरिग्रह' वा विचार खड़ा किया है। साधारण तौर पर 
ऐसा समझा जाता है कि अपरिग्रह गावी, विनोवा आदि जैसे सन्यासियों के लिए 
है और जनसाधारण के लिए अपरियग्रह नही है, छोम है। सन्यास वो श्रेष्ठ 
आदरे-स्वरूप माना जाता है। बिन्‍्तु ग्राहुस्थ्य-जीवन में भी अपरिग्रह का 
आचरण किया जाता है। धर्म-विचार को इस प्रकार खण्डित करने से उसका 
फल भी फेवल सकुचित परिमाण में मिलता है। इसका फल यही निकलता है 
कि निर्लोभी छोभी के विरुद्ध खडा होने पर स्वय लोभी बन जाता है। परशुराम 
क्षत्रियत्व दूर करने जाकर स्वय क्षत्रिय बन गये--यह दृष्टात तो हम छोगो 
के पास ही है। जिसका विरोध करना है, उसके शास्त्र को यदि हम मानेंगे, 
तो उसके स्थूछ रूप को तो नष्ट करने में सक्षम होगे, परन्तु उसके सूक्ष्म रूप को 
हम अमर बनाकर रख देंगे । आज दुनिया में लोभ और परिग्रह का राज्य चल 
रहा है। परिग्रह के आसपास ऐसे कानून खडे किये गये है, जिनसे परिग्रह 
अन्याय है,' ऐसा अनुभव नही होता । चोरी को हम अपराध मानते है, किन्तु 
जो व्यवित सुग्रह करके चोरी की प्रवृत्ति की सृष्टि करता है, उसके काम को 
हम चोरी नही मानते | उपनिपद्‌ के एक उपास्यान में राजा कहता है कि 
मेरे राज्य में कोई चोर नही है--हृपण भी नही है।” कृपण ही चोर की सृष्टि 
करता है। चोर को हम जेल भेज देते है और चोर के जन्मदाता को मुक्त 
रखते है और वह प्रतिष्ठा प्राप्त कर गद्दी पर आसीन रहता है। यह कैसा विचार * 
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गीता में भी ऐसे व्यक्ति को चोर कहा गया है, किन्तु आज तो हमने गीता को 
सन्यासियों का ग्रन्थ मानकर स्थाग दिया है 7 


भूमि का प्रइन अभी तक क्‍यों चहों उठा ? 


जमीन का माल्कि कह सकता है कि दूसरे छोग अपने सचित अर्थै--- 
व्यवसाय-वाणिज्य, उद्योग-ध्े, धन-घर, बैंक आदि--में लगे रहकर लाभ 
उठा रहे है। उसी प्रकार मैं अपने सचित अर्थ, भूमि में लगा हूँ। इसमें 
मैते क्या दोष किया ? सभी भूमि-स्वामियो ने अन्यायपूर्ण ढय से ही भूमि अजित 
बी है, ऐसा नहीं है। यह प्रश्न भी यहाँ नहीं आता। म्यायपूर्वक हो या 
अन्यायपूर्वक, जो भूमि उसके हाथ में आयी है, वह भूमि उसको नहीं है--वह्‌ 
भगवण्त्‌ की है। उस भूमि पर सथका समान अधिकार है। किन्तु, कई युग 
बीत गये, इतने दिनो तक यह्‌ प्रइव उठा क्यो नही ? ऐसा होने पर तो वे इस 
तरह भूमि-सभ्रह नही करते । जब तक लछोक-सख्या कम थी और भूमि अधिक 
थी, तब तक यह प्रश्न उठाने की आवश्यकता नहीं समझी गयी और यह प्रइन 
नहीं उढा। आज लोगो की सख्या अधिक है और जमीन कम है। गरीबी से 
सारा समाज आक़्ात हो गया है। इसीलिए यह प्रश्न उठ रहा है। स्थिति वेः 
बारण थह बुनियादी सत्यवोध समाज में जाग्रत हुआ है। अमेरिका में यह 
प्रश्य नही उठा। आस्ट्रेलिया मे भो यह प्रश्न नहीं उठा। वह इसीलिए कि 
इसकी आवश्यकता वहाँ नही है। इग्लेण्ड में भी अभी यह प्रश्न नही उठा है, 
विन्तु इसका कारण दूसरा है। वहाँ भूमि के अभाव के कारण उत्पन गरीबी 
को अन्य उपाया से दूर दरने का सुयोग आया था। बिन्तु, मारत में आज इस 
संत्य को स्वीकार करने और उसे वाये-हूप में परिणत वरने के अतिरिक्त दूसरा 
उपाय नही है। इसीलिए आज यह्‌ प्रशन बहुत आवश्यक है। 
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गरीबा वे प्रति दया-माव रखना, उनका उपकार करना पुण्य वर्ग माना 
जाता है। साधारणत लोग पुण्य कम से बया समझते है ? जो काम भनष्य सुष्य दे 
अ्यविदयत और सामाजिव बर्तंव्या में स्थान नहीं सवता और जिसे मनप्य दया- 
परवश्य होरर दूसरे के उपकार के दिए यरता है--ऐसा कोई काम करने से 


१२० भूदान ; वया और ययों ? 


पुष्य अजित होता है, ऐसा माना जाता है। इसमें यह मवोमाव निहित है 
वि गरीबी और दु स वष्ट वे रिए घनी छोग बिल्युछ उत्तरदायी नही है और 
गरीबी समाप्त बरने पी उन पर योई जिम्मेदारी नही है। इसवा अर्य मह 
हुआ पि घनियों से दुछ पाने मा गरीबों वो अधितरार नहीं है। बिन्दु, वस्तुत 
अमीरी और गरीबी, दोना या ही जन्म शोपण से हुआ है । फोई व्यवित दूसरे 
वी स्वामाविन आजीविया या अधिवार छीन छेता है, इसीसे वह घनी हो 
जाता है और दूसरा गरीव। इसछिए गरीबो वे' अधिवारपूर्ण दावे से घनियों 
से जमीन लेनी होगी। धनी रे दान देंगे बे! छिए महना और गरीब को उसे 
ग्रहण वराना धनी छागा की एपा ग्रहण वरने वे अतिरिवत और बुछ नही है। 
इससे गरीबों की अप्रतिष्ठा ही होती है। यह तो भिक्षा के आधार पर बनी 
घर्तेमान समाज वी रीति है। इसीलिए महाभारत का दरिद्वान्‌ भर वौस्तेय, 
ईसाई मतवाठा की चैरिटी' ( 09४४0 ) अबवा मुसलमानों वा जिबात' 
गरीब अभावग्रस्त छोगो वे' लिए आशा वा कोई सदेश नही देता, क्योवि भिक्षा 
से प्राप्त होनेयाला यह अन ऊपर से आता है। समाज वे निम्न स्तर में जो 
दुईै'बग्रस्त है, उनका हाथ फैछाना कसी दिन समाप्त नहीं होता है। इसवे 
पीछे उत्पीडन-यत्र चुपचाप काम पर जाता है। इसीलिए “भूदान-यज्ञ' में दान! 
दाब्द के प्रयोग पर आपत्ति की जा सकती है। “भूदान-यज्ञ' तो भूमिहीन गरीबी 
के अधिवार मे दावे पर भूमि देने वा आह्वान है। तब यहाँ दान शब्द का 
प्रयोग क्यो किया गया है ? यज्ञ, दान और तप--परे तीन शब्द भारत के सास्क्ष> 
तिक क्षेत्र में महान्‌ स्थान रखते है। इनये' प्रयोग से भारतीयों को बडे वाम बरवे 
में जितनी प्रेरणा मिलती है, उतनी प्रेरणा अन्य किसी छाब्द वे प्रयोग से नही 
मिल्ती। इसीलिए विभिन्न कालो में इन एाब्दो के अर्य या विस्तार हुआ है। 
गीता में 'यज्ञ' शब्द वा 'परोपकार' या “नि स्वार्थ सेवा' वे अर्थ में प्रयोग हुआ है 
और इस प्रकार इसके अर्थ का विस्तार हुआ है। इसे 'शब्द-कराति' ब्रहा जाता 
है। महात्मा गाधी ने भी वर्ण-व्यवस्था, ट्रस्टीशिप आदि शब्दों का अभिनव 
अर्थों मे प्रयोग करवे' इन शब्दो वे भावार्थ में क्राति छादी है। इसी प्रकार 
झास्तज्ञ विनोबाजी ने 'दान' शब्द का परित्याग न करवे उसका भूदानन्यज्ञ' में 
क्रातिकारी अर्थ में प्रयोग किया है। शकराचार्य ने कहा हैः “दान सविमाग |। 
दान का अर्थ है सम्यव्‌ वितरण या सगत वितरण | इसी अर्थ में 
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'भूदान-यज्ञ' में दान! शब्द का प्रयोग हुआ है। द्यन का अर्थ यही है कि अपने 
पास जो वूछ है, उसका उचित विभाजन किया जाय! इस श्रकार जो दाता 
दान देते है, उनका हृदय-परिवर्तेन हो जाता है। 'दान' का जो प्रचलित अरये 
स्मृति! में लिखा है, वह है “स्वस्वत्वध्वसपूर्वकपरसत्तेयत्पत्यनुकूलत्याग- 
दानग्‌” अर्थात्‌ अपना स्वत्व नष्ट करके दूसरे के स्वत्व की सृष्टि के लिए देने को 
दान कहते हैँ। 'दान' के इस प्रचछित अर्य में इसका व्यवहार नही हुआ है। 
'(बिनोबाजी कहते है. कि दान का जो प्रचछित अयें है, वह दान के वास्तविक अरयें 
का विक्ृत अर्थमात्र है। दान का वास्तविक अर्थे है समविभाग । वे कहते हैँ 
“पर भिक्षा-स्वरूप दान नहीं चाहता । दान शब्द का अथे छोगो ने विकृत कर दिया 
है, जिस भरकार धर्म, विज्ञान, त्याग, नीति इत्यादि शब्दों के अर्थ विह्वत किसे 
जाये है।” इस अर्थ मे गरीदो के अधिकार के आधार पर धनी छोगो से भूमि 
मॉँयने का भाव है। भूमि भगवान्‌ का दान है और उत्पादन का मौलिक साधन 
है, इस बात को छोड देने पर भी एक अन्य दृष्टि से भूदान-यज्ञ में दान! शब्द 
का उक्त अर्थ अत्यन्त उपयोगी साबित हुआ है। मनुष्य साम्राजिक प्राणी है । 
किसी मनुष्य ने जो कुछ पाया है, या जो कुछ पाने में वह समर्थ हुआ है, उसमे 
सारे समाज का प्रत्यक्ष या अपत्यक्ष रूप से सहयोग है। इसलिए मनुष्य समाज 
था ऋषणी है और समाज श्रत्येंक मनुप्य से उसका हिस्सा पाने का अधिवारी है। 
-अतएव इस दृष्टि से 'दान' शब्द का यह अथ्थ सहज ही उपलब्ध होता है। इसलिए 
'भूदान-यज्ञ' के द्वारा धती छोगो के पास विनोवा की भिक्षा का सदेश-मान 
पहुँचाया जा रहा है, ऐसा समझनेवाले अति में है | 
भूदान-यज्ञ का दान शप्द अपने प्रचलित अर्थ में प्रयुक्त न हौकर एफ 
और सित अर्थ में भ्रयुकत हुला है, ऐसा वितोदाजी ने समन्ताया है। इस सम्बन्ध 
में उन्होने वहा है : “भूदान-यज्ञ का दान शब्द किसी-किसी व्यवित कौ सटकता 
है। बुछ बन्धुओं ने एक नवीन विदाह-विधि की रचना की है। ज़ब वे इस 
विधि की रचना बरने बैठे, तद 'कम्यादान' झब्द उन्हें खटका। गाम भैस की 
तरह कन्या का दान कैसे किया जाय? मूछ विवाह-विधि में 'क्रन्यादान' 
डाब्द है ही सही ४ यहाँ 'सम्प्रदात! जवेबोधक शब्द है। उसका अर्थम्ात्र दिया 
गया है। इसको दान क्या गधा, उसका दान कियां गया--ऐसा अर्थ नदी 
है। जिस चस्तु पर आज मेरा स्वामित्द है, उप पर आज से सुम्हारा स्पामित्व 
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हुआ--ऐसा भाव उसमें नहीं है। दिया गया पेवछ इतना बहने से कोई 
गौणत्व प्रवट मही होता। इसलिए इस नयी विवाह-विधि में 'वन्या-सम्प्रदान 
शब्द वा व्यवहार विया गया है। जहाँ नसम्परदान' है, वहाँ अपादान' आ ही 
जाता हे। 

“भूदान-यज्ञ में इसी प्रकार वी वल्पना है। जमीन वे' मालिएा उमसदे 
स्वामी नहीं हैं! वे वन्‍्या वे पिता बी ही भाँति प्रतिपालव-मात्र हैं! सुपात् 
देखवर उन्हें यह जमीन राम्प्रदान बरनी होगी। ऐसे शुपात्रो वी खोज भी 
ब रनी होगी। इस मामसजे में स्पामित्व भी मल्‍्पना वही नही है।” 
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पुस्तय वे प्रारम्भ में यज्ञ शब्द का ब्युत्पत्ति से उत्पन्न अर्थ दिया गया 
है। वह अर्थ है 'यजति पूजयति इत्यर्थ ' अर्थात्‌ पूजा । विस्तु गौता में यज्ञ 
दाब्द वा अर्थ-विकास हुआ हे। विनोबाजी ने अपने दीता-प्रवचर्न! में 'य्ञा 
झब्द के अर्थ की बदी सुन्दर व्यास्या वी है। वह व्याख्या स्ीप में इस प्रा 
है. हम तीन सस्थाआ को साथ ऐेवर जन्म ग्रहण करते है। ६ ! ) यह विशाल 
ब्रह्माण्ड या अपार सृष्टि, जिसका हम एवं अश हैं। ( २ ) जिस समाज में हम 
जन्म लिया है, वह समाज। वह समाज माता-पिता, भाई-बहन, पड़ोसी 
* * आदि से गठित है। ( ३ ) देह, मन और बुद्धि का सगठन । अपनी दैनिव जीवन" 
यात्रा में हम अपने आसपास की सूध्टि का व्यवहार करते हैं। इसके फलस्वर्प 
सृष्टि की जो क्षति होती है, उसकी पूर्ति वरना यज्ञ का पहला अर्थ या उद्देश्य है" 
जैसे, हजारो वर्षों तक खेती करने के फलस्वरूप भूमि की जो उर्वरा-शक्ति घटती 
है, उसकी पूछति करना। यज्ञ का दूसरा अर्थ है--सूप्टि वा अयोग मे 
वे' फलस्वरूप जो गदगी जमा हो जाती है, उसवा शुद्धीकरण--यवा, #। का 
ब्यवहार के कारण आसपास जो गदगी जम जाती है, उसको साफ वरल 
तीसरा अर्थ है--कोई प्रत्यक्ष कार्य करना, जैसे कपास का उत्पादन वर सूत 
कातकर, वस्त्र बुनना और वस्त्रोत्पादन की वृद्धि करना या नया बस्त्र तैयार 
करना। समाज में माता-पिता, पडोसी, गुर मित्र आदि की सेवा के वारण 
हम पुष्ठ होते है। उनकी सेवा करने तथा समाज के उस ऋण को अदा करने 
की प्रक्रिया को 'दान' कहा जाता है। मन, बुद्धि या इच्िययुवत धरीर 


बिना समझे दान देने का निषेध श्र५्‌ 


मालदह जिले में पैदल-पयाता कर रहा था, तब उसकी सभाओ में भारी सस्या 
में मुसलमान किसान उपस्थित होते थे। यद्वपि वे लोग आग्रह और मनोयोग 
के साथ भूदान-यज्ञ की भावधारा को सुनते थे, तथापि ऐसा लगता या कि 
“भूदान-यज्ञ' शब्द उनके लिए उतना वोवगम्य और हृदयग्राही नहीं हो पाता 
है। इसीलिए लेखक मुसछमान श्रोताओं के समक्ष भूदानन्यज्ञ” के विकत्प- 
स्वरूप 'भू-कुर्बानी! बोलता था और उसका परिणाम अच्छा निकलता था । 
छेखक दे इस सम्बन्ध में विनोवाजी को लिखा। विवोवाजी ने उसके उत्तर 
में लिखा “मुसलमानों को समझाने के लिए यज्ञ के बदके कुर्बानी शब्द का 
इस्तेमाल किया, वह उचित ही है। भूदान से बढकर कुर्बानी और क्या हो 
सकती है?” 


बिता समझे दान देने का मिषेध 


इस आदोल्म की सबसे वडी वात है दाता के अन्तर में भावकान्ति श्यने 
का प्रमोजन | इसीलिए विनोबाजी शुरू से ही सबको सतर्क करते आ रहे है 
कि कोई भूदान-यज्ञ में निहित उद्देश्य को समझे बिना दान न दे। कारण, विना 
समझे दान देने से भूमि तो प्राप्त होगी, किन्तु समाज में ऋत्ति का अर्थात 
भूदान-यन्ञ का उद्देश्य व्यर्थ हो जायगा। इसीलिए उन्होने सबको सतर्क 
करते हुए अपील की है हमारे तीन सूत्र है-- 

(१) हमारी बात सुबने के वाद भी यदि कोई भूमि न दे, तो हसे ढु स 
नही होगा, क्योकि हमारा खयाल है कि जाज जो लोग नही दे रहे है, चे बल 
दें" । विचार-बीज' अकुरित न हो, ऐसा नही हो सकता। 

(२) हमारी बात समझकर यदि कोई भूमि देता है, तो हमें आनन्द 
होता है, क्योकि" उसके फलस्वरूप सम्भावना की सुष्टि होती है । 

(३) हमारी बात च समझकर यदि किसी ध्रकार का दबाव पडदे के 
कारण कोई दान करता है, तो इससे हमे दुख होगा, क्योकि जैसे भी हो, 
जमीत धश्नह करना हमारा उद्देश्य नही है। हमें सर्वोदिय-मनोबृत्ति की सृष्टि 
करनी होगी !” 

इतना होने पर भी बहुत-से छोगो ने ठीक से न समझकर केवल दूसरों को 
दान देते देखवर दान दिया है। भविष्य में भी कुछ लोग इसी प्रकार देंगे | 


श्२६ भूदान + क्या और यर्यों ? 


इन सब दातो को वास्तविक भूदान-यज वा दान वहा जा सकता है क्‍या ? ये 
सब दान श्रद्धापूर्ण हैं, कयोवि दूसरी की देसादेसी देने वा अर्य श्रद्धा है। श्रद्धा 
से कोई भ्ाम बरना धर्म-प्रवेश वा एवं उल्ृष्ट मार्ग है। इसलिए ये दात भूदात- 
सन्न में ग्राह्म हैं। विन्तु, जिन्‍्होने दान दिया है, अथवा देंगे, वे जब तव' दान वा 
उद्देश्य ठीव प्रवार से नही समझेंगे, भूदान-यज्ञ सफल नही माना जा सवता । 


धनिकों की आत्तरिकता का प्रदन 


एंसा वहा जाता है वि धनी छोगो ने जो दान दिया है, उसमें कुछ विशेष 
आन्तरिकता अथवा हादिवता नही है, उसमें वपट है । ऐसा सोचने का कोई 
बारण नही है। इस सम्बन्ध में विनोवाजी वहते है . “मनुष्य वे हृदय में सतू 
और अस्तत्‌ वा ट्वत्द अहनिश चलता रहता है । इसका अनुमव अनुभूतिसम्पन्त 
लोग ही वरते है । इससे सत्त्‌ वी रक्षा और असत्‌ वा नाश होता है | घनी छोगो 
के कार्यों में बुछ-ग-नुछ अन्याय रहता है, इसमें सन्देह नही है| अन्याय-मार्ग 
का अनुसरण न हो, तो हजारो एक्ड जगीन का एक च्यवित ने हाथ में जाना 
क्या कभी सम्मव है ? जो धनी छोग दान देते है, उनवे हृदय में इस प्रकार का 
इन्द्र शूह होगा-- हमने जो क्या है, क्या वह ठीक है ?” परमेइवर उन छोगो 
को सुब्रुद्धि देंगे। वे लोग अत्याय को त्याग देंगे । इस प्रकार उनवा हृदय" 
परिवर्तन होगा ।' 


धनी लोगों की प्रतिष्ठा-वुद्धि का प्रश्न 


कुछ लोग यह थाक्षेप करते हैं कि विनोबाजी अपने को धनी छोगो का 
"भाई, पूत्र' आदि कहकर उनकी अतिष्ठा बढ़ा रहे है ) यह दीक नहीं हो रहा है। 
उत्तर में विनोबाजी ने कहा है. “तव क्या मै धनी छोयो वी प्रतिष्ठा घटाऊँ ? 
मै उन्हीके द्वारा उनका क्तैंव्य कराकर उनकी प्रतिष्ठा बढा रहा हूँ--इमीमे 
क्‍या आप छोगो को आपत्ति है ? सब वया उनके द्वारा बदमाशी करावर में 
उनकी प्रतिष्ठा घगाऊँ? वैसे ही त्तो उन्होने काफी बदमाणी की है.। और 
भी बदमाशी करने वे लिए वधा वे मुझसे निर्देश की अपेक्षा बरेंगे ? इसीलिए 
उनसे उनके अपने वर्तव्य पूरे कराने होगे। उनका प्रेम अक्षुणण रखकर दास ग्रहण 
करना उचित है। जो दान देते हैं और जो ग्रहण करते है, वे दोनों ही बरावर 


चामन-अदतार १२७ 


माजा में भुक्त होते है-वह भाव सन मे रखकर काम करने से कल्पबृक्ष के समाव 
फल मिलेगा! अन्यथा केवल एक मुद्ठी मिट्टी मिलेगी । धमकी देकर काम 
कराने में कोई आनन्द सही है। किसी प्रकार का छेन-देन का भाव इसमें नहीं 
रहना चाहिए । हमारे हृदय मे ऐसी श्रद्धा रहती चाहिए कि यदि मुझमें त्याग 
करने की शक्ति है, तब दूसरे दोगो में वह शक्ति क्यो न होगी.? जिस परमेश्वर 
ने मुझे मागने की प्रेरणा दी है, वही दूसरो की देने की भी प्रेरणा क्यों नहीं 
देगा १! 


चासन-अवतार 


तैलगाना के भ्रमण-काल में तेलगाना-अतर्गत वारगठ नामक स्थान में 
भूदान-यज्ञ की भूमिका और उद्देश्य की व्याख्या करते हुए विनोबाजी ने कहा 
भा वि भूदान-यन्ञ में दान प्राप्त करने के लिए उन्होंने वामन-अवतार' का रूप 
धारण किया है। वे कहते है. “में ब्राह्मण था ही, अब मैंने 'वामन-अवतार' 
का रूप ग्रहण किया है और भूमि-दान माँगना शुरू कर दिया है।” बाद में 
उन्होंने एक बार इसी 'वामत-अवतार' का उल्लेख कर भूदान-यज्ञ वे सम्बन्ध मे 
अपनी ज्ि-पदीय व्याख्या करते हुए कहा था “भूदान के बाद 'सम्पत्तिदान' 
वामन का दूसरा चरण होगा। इसके चाद तीसरा चरण उठेगा, यह निश्चित 
है। उस पुण्य-काछ के लिए छोगो को तैयार होना होगा, क्योकि उस पुण्य- 
युग में उन्हें मानवता का विनम्र सेवक बनना होगा ।” इससे छोगो के मन में 
यह प्रश्न उठता है कि बया ने अवतारबाद में विश्वास करते हैं और अपने को 
एक अवतार मानते है ? विनोबाजी ने अपने एक पत्र में इस सम्बन्ध में प्रकाश 
डालकर यह आशका दूर कर दी है। “किसी जीववारी मनुष्य के सम्बन्ध से 
अवतार की बल्पना मैं कदापि नहीं करता। विभूतिसम्पन्न, देहमुक्त श्ञान- 
देव-सदृश पुरुष को भी, जिनके श्रति मेरी परम श्रद्धा है, मै अवतार नहीं 
मानता | उन्हें मैं श्रेष्ठ सत्तुरष मानता है ! राम और हछृष्ण अवतार थे, 
ब्योकि श्रीमद्भागवत, तुलसी-रामायण आदि ग्रन्थों में राम और कृष्ण को 
मानवता पर ईश्वरत्व का आरोप क्यिा गया है । इससे हिन्दु-पर्मावरूम्बियों 
को उपासना का एक आधार मिल गया है । इसोलिए में उन्हें अवतार मानता 
हूँ। ओर कोई अवतार में नहीं मावता। वामन-अवतार' व्यक्तिगत भाषा 


द 
श्र८ भूदान; यया और वयों ? 


नही है, बह भुदाउन्यज्ञ या वर्णन-मात्र है। भूदान-यज्ञ था रूप बामना मी 
तरह क्षुद्र ए। विन्तु वामन' ने जैसा विराटू रुप धारण विया था, वैसी ही 
अहिंसक क्राति भदान-यज्ञ ये द्वारा सम्भव हो सावती है। 'बामन! मिक्षा माँग 
रहे थे, ऐसा सयाल किया गया था, विन्तु वास्तव में वे बक्ति यो दीक्षा ही दे 
रहे थे। यट सम्पुर्ण रुपया समझ लेना होगा। इस प्रवार ने अवतारों का 
उत्टेस न वर, ऐसा तो नही हो सवता, कयोगि हमारा समाज और मै, दोनों 
इसी रास्यार से पूर्ण है। केबल वामन-अवतार' या ही उल्लेस यरता हूँ, ऐंसा 
नही है। 'प्रजासूय-य्', भूदान-यत वा अर््वा, नवीन 'परम-चक्र-प्रवर्तन, 
इन सबका भी उल्टेस मैने विया है। ये सब छोटे विषय भी नही है। विन्तु, 
इन सबया उल्टेस इसीशिए बरता हूं थिः इनसे आपयो सहायता मिऐेगी। 
आप लोग क्षुद्र नही है, आप छोग महान्‌ है--आप छोगो वो यही पिसाना 
चाहता हूँ। मुझमें जो 'मे' है, वह व्यवितगत “मै” नही है। यह सम्पूर्ण सर्वो- 
द्य-समाज यो अपने में निद्धित वरवे' ऐसी भाषा बोल रहा है।” 
समय और परिस्थिति के प्रयोजन वे अनुसार आत्मा वे एव-एवं गुग पा 

वियास होता है और मत्र के रूप में वह आविर्भूत होता है । युग के एवं विशिष्ट 

व्यवित के माध्यम से वह गुण विवसित होता है और बह मत्र फलदायव होता 

है। ऐसे गुण या विकास या मत्न वा आविर्भाव ही वास्तचिक अवतार है और 

यह व्यवित निमित्त-मात्र का अवतार है। इस बारे में पहले ही हम विशद 

रूप से विचार वर चुवे है। 


भूमिहीन गरीब धनी फा छठा पुत्र 


पहले वहा गया है कि परिवार की परिधि-सम्बन्धी धारणा वा विस्तार 
ही भूदान-यज्ञ बी एक मूलभूत यात है। भगवान्‌ विसीको एक पुत्र देते है, « 
क्सीको दो, क्सीको तीन और किसीको चार। जिनके चार पुत्र हैं 
चे सोचते है. कि उनके पुत्र धन-सम्पत्ति को चार भागों में वॉँदवर भोग के । 
विन्तु यदि उन्हे एक और पुत्र हो जाय, तो वया वे उसका अनादर व रे श्वे 
उसका भी स्नेहपूर्वक स्वागत करेगे। इसी प्रकार घनी यह समझ छें कि भूमिहीत 
गरीब उनका छठा पुत्र है। यह इस युग का सकेत है यह 'ुगधर्म' और युग 
कर्म' है। अन्यत्र विनोबाजी ने कहा हैः “यदि आपके चार पुत्र हैं, वो गुर्शी 


घनो निमित्तमार बने श्र 


पाँचवाँ पुत्र मानें और मुझे मेरा हिस्सा दें। आज जो नही दे रहे है, 
कल देंगे। वे दिये बिना नही रहेंगे। मारत में ऐसा फोरई नही है, जो मुझे 
भूमि-दान करने से इनकार करे।” 

विनोवाजी आगे कहते है “छह एकड में से एक एकड दीजिये। एक 
एकड़ देने पर भी ५ एकड से कम फसल नही मिल्लेगी। एक ही मात्रा में 
खाद और परिश्रम उसमे ऊूमेया बोर भगवान्‌ का याश्षी्वाद भी प्राप्त होगा । 
हर किसान यह समझे कि ६ एकड जमीन में जितनी फसऊ होती है, ५ एय्ड 
जमीन में भी उतनो ही फसल हो सकती है। इसीलिए में कहता हूँ कि ६ एक्ड 
में से १ एकड मुझे दे। इसके फलस्वरूप परमेश्वर भी वरदान दे ' और गरीब 
लोग भी खाकर जीवन-रक्षा करेंगे 7 


घनी निमित्तसात्र बनें 

श्रीकृष्ण ने अर्जुन से कहा था “मैने सबको पहले ही मार दिया है। 
है सब्यताची, तुम नि्ित्त-्मात्र बनो ॥” इसी प्रकार गम्भीर आत्मविश्वास 
के स्वर में विनोवाजी ने धवी छोगो से कहा है. “भूमि घतो लोगो के हाथ से 
भरीबी के हाथ में जा चुकी है। प्रश्न केवल इतना है कि किस मार्ये से भूमि 
जापगी ? हे धनी, तुम विभित्त-मात्र बनो, जिससे शाति और प्रेम के मार्ग 
से भूमि-समस्या का समाधात हो सके ।” जनशवित के अम्युदय की अनिवार्यतता 
में कितना भ्म्भीर उनका विश्वास है (| उनका यह दिव्यदृष्टियूचक कथन 
निकट भविष्य की ओर ठीक-ठीक निर्देश कर रहा है, इसमें सन्देह नहीं। समय 
का परिवर्तन हो गया है। भूमि में जो अपने हाथ से खेती करके फसल उपजाये, 
भूमि का स्वासितत उसीको मिलना चाहिए--यह ज्ञान समाज में शर्ने शर्ने 
फैल रहा है! देश के जनसाधारण की भोर से भी ऊमश यही दावा उपस्यित 
किया जा रहा है। जनसावारण द्वारा निर्वाचित प्रतिनिधियों को थोर से भी 
भूमि-वितरण के लिए सरकार पर दवाव बढ रहा हैं । सरकार भी भूमि वित्तरण 
वो आवश्यवता को क्रमश समझ घोर स्वीकार कर रही है। देश के दायः सभी 
राजनीतिक दल भी भूमि के उचित बेंटवारे के लिए जोर दे रहे हूँ । अस्यास्य देशो 
की परिस्थिति भी इसके अनुकूछ है। इस प्रकार मनस्विति और वस्तुस्यिति, 


दोना और से समय का सवेतत अनुभव किया जा रहा है । मूमि का उचित वितरण 
है 
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अधिव दियो तय रोवा नही जा रापता। घनी छोग वया अब तय यह नहीं समझ 
पा रहे हूँ ? वैशास की सब्ध्या में वायुबोण में बादल ज़मा हुए हैं । हवा एयदम 
रफी हुई है। शीघ्र ही आँधी-पानी आयेगा। विन्तु ऐसो स्थिति में यदि कोई 
सोचे कि वर्षा गेही होगी, तो उसवी बुद्धि जितगी आान्त समझी जायगी, उत्ती 
ही भान्त अमीरो णी बुद्धि मानी जायगी, यदि वे यट समसझेंगे वि जमीन उनने 
टास में रह जायगी। भू-स्वामी छोग समय वा सवेत पहचान छें। आज 'बाछ- 
पुदप' विनोयाजी थे मुँह से अपती बात यह रहे है। आज युग-देवता बितोबाजी 
के द्वारा नवीन युग-पर्म की प्रतिप्ठा बरा रहे हँ-- धर्म चक्र प्रवर्तन बरा रहे हूँ. । 


घनी लोगों की सम्मान-रक्षा का प्रइन 


भूमि तो घनी लोगो थे' हाथ से चली ही जायगी, विस्तु प्रश्न यह दै वि' 
भूमि वे साथ-साथ कया उनकी मर्यादा, सम्मान और मनुष्यत्व भी घला जायगा 
या उसकी रक्षा होगी २ यदि भूदान-यज्ञ बे मार्ग से, धाति और प्रेम के मार्ग 
से भमि-समस्या का समाधान होगा, तो धनी छोगो की इज्जत बचेगी, उनकी 
सम्मान-वृद्धि द्वोगी--समाज उनवा बन्धु बबेगा। विन्तु, यदि भूमि अन्य 
मार्ग से जायगी, तो भूमि वे साथ-साथ उनका सम्मान, मनुष्यत्य, सव नप्ट 
हो जायगा। कानून के मार्ग से भूमि जाने पर भी उनका सम्मान और व्यक्तित्व 
अक्षुण्ण नहीं रहेगा। इसीलिए गया जिले के एव स्थान में विवोबाजी ने इस 
सम्बन्ध में चेतावनी देते हुए जमीन्दारो से कहा था “पटना में जमीन्दारो के 
कुछ प्रतिनिधियों ने मुझसे मुल्यवात की थी। मैने उन छोगो को साफ बता दिया 
था कि यदि आप छोग समय की माँग को समझवर अभी ही भूमि-दात परेंगे, 
तो आप बच जायेंगे। आज फिर मै बडे जमीन्दारो से निवेदन करता हूँ कि 
केवल भूमि-दान करने से ही वाम नहीं चलेया--आप भूदान-यन्ञ के काम को 
अपना काम मानकर उसमें जपने को छगाइये । आप छोग मुझे और कितने दिन 
दौडायेगे ? आप छोगो को ही इस काम का भार प्रहण करना होगा। तमी 
मुझे सन्‍्तोष होगा। इससे आप लोगो के हृदय में सत्त्वगुण प्रकाशित होगा और 
आप समाज का नेतृत्व करने का, समाज की सेवा करने का अवसर पायेंगे । 
इस मामले में आप अग्रेजों से शिक्षा ग्रहण करें। जब अग्रेजों ने देखा कि भारत 
छोडना ही पडेगा, तब उन्होने स्वय ही उद्चत होकर एक तारीख निश्चित कर 


भय-दपुदत दत्त १३१ 


दी और उस दिन भारत छोड दिया। यदि वे छोग बैसे भारत नही छोडते, तो 
अन्तत् उन्हें भारत वो छोडना ही पडता, वे अपना सम्मान और श्रद्धा भी सो 
देते। किन्तु, उन छोगो ने वुद्धिमानी का काम किया। इससे उन्होंने भारत- 
वासियों का प्रेम भी पाया और आज उनका व्यवसाय भी चल रहा है। गाघीजी 
ने अहिंसा के पथ से स्वराज दिलाया, यह बात इतिहास में जिस प्रकार छिखी 
रहेगी, उसी प्रकार इस्लैण्ड के बारे में भी यह लिखा रहेगा कि भारत के स्वाघी- 
नता-सग्रास में इग्लैण्ड ने विशेष सफलता प्राप्त की ! मैं ऐसा अनुभव करता हूँ 
कि हमारे स्वाधीनता-स्प्माम में इग्लैण्ड की नैतिक विजय हुई है । सत्याग्रह 
और अहिंसक युद्ध का महत्व यही है कि उसमें दोनो ही पक्षो की विजय होती है । 
हिंसात्मक़् युद्ध में एक पक्ष की विजय और दूसरे पक्ष की पराजय होती है। 
इसलिए, भाइयों, इग्लैण्ड से शिक्षा ग्रहण कीजिये। यदि सम्मान, गौरव, 
प्रेम, सौहादे और स्मेंहभाव बचाये रखना चाहते है, तो समय और सुयोग के 
अनुसार काम कीजिये | जमीन ती जायमी ही, किन्तु दान न देने से सम्मान 
और प्रेम, सव खो दीजियेगा। गरीब और कितने दिनी त्तक प्रतीक्षा करेंगे ? 
भ्रतीक्षग करने की या अन्य सव बातो की भी एक सीमा होती है । अब गरीब जाग 
गये हैं। प्रसन-भाव से दान देने से सौन्दये प्रस्फुटित होगा । उपयुक्त अवसर 
घर दिशे काले च पाने च' दाने देना उचित है। और, में क्या ठीक पात्र नहीं 
हूँ ” ठीक समय पर उचित कास करने का परिणास अच्छा होता है।” 


भय-युवत दान 

कहा जाता है, भू-स्वामी लोग अभी जो दान दे रहे है, वह भय के कारण । 
एसी अदस्था में वे मपनी इज्जत और सम्मान की रक्षा किस प्रदार करेगे ? यह्‌ 
आपत्ति भी की जाती है कि भूदान-यज्ञ के सदेश के प्रचार के प्रसग में जी कुछ 
चह्टा जाता है, उसमें भू-स्वामियो के लिए भय प्रदर्शन ही अधिक होता है। 
भू-स्वासियों को जो भय की वात्त वतलायी जाती है, दह खराब है---ऐसी बात 
नही है। उसे नैतिक भय कहा जाता है। इस प्रकार का सय पाकर दान देवा 
बुरा नही है। शास्त्र क्द्ता है. “श्रद्धया देयमू, जभ्रद्धया अदेयम्‌, हिया देयम्‌, 
भिया देयम्‌ ३” 'भिया देयम्‌' अर्थात्‌ भय से दाच दिया जाता है। इस सम्बन्ध 
में विनोबाजी ने हर है. इसरे राय से हम १ह रहे हूँ कि मय वानर भी दाद 
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दीजिये। इसऊ्ा अर्थ यद्द नहीं है कि यदि दान नहीं देंगे, “दो आपवा खून कर 
दूँगा। ऐगे भय से भीठ होकर फोई दान दे, यह ठम बिछकुछ नही चाहते। 
विन्तु, यदि हम किसीसे कहें कि तुम्हारे विछावत पर साँप है, इरालिए उसे 
छोडकर हट जाओ, तो वास्तव में जो मय है, वह उसको दिया देना हुआ। 
जिस बारे में मनुष्य को भय रहना चाहिए, उससे भयभीत होना उचित है और 
जिस चीज से भय नहीं होना चाहिए, उससे डरना अनुचित है। भय भी एक 
अच्छी चीज है। भय के कारण यदि कोई सराब काम करने से दूर रहे, तो वह 
भय ठीक ही है। किन्तु, मुझसे पूछा जाता है: आप ऐंसा क्यों पहते है 
कि यदि झूठ बात बोलोगे तो क्षति होगी, यदि हिंसा करोगे तो अनिष्ट होगा ? 

दुनिया में विनाश होगा, यह बात भी आप क्यों वहते है ?” किन्तु, यह तो भय 
नही है, यह तो एक विचार टै। खराब काम करने से खराब फछ मिछेया । 

इसलिए सराब काम मत करो । झोगों को समझाने के लिए ही हम इस तरह 
बोलते है। यदि यह मय भी हो तो 'घर्म-भय” है। समाज को यह समझा देना 

पड़ेगा विः समय की अवस्था समझकर सदि उदाद हृदय से दान नहीं दिया 

जायगा, तो विपत्ति आयेगी । छोगो को भय दिस्ाकर धमकी देने के लिए 

हम ऐसी बात नही कहते, वल्कि इसके द्वारा हम विचार ही समझाते हैं। पराब' 

का फछ सराब ही होता है, यह समझा देना तो भय प्रदर्शन नहीं है। यह 

तो 'कर्म-विपाक या 'कर्म-परिणाम” है।” और भी उन्होने वहा हैः यह 

बया घमकी देना हुआ ? और यदि यह धमकी देना ही है, तो वेद ने भी 

धमकी दी है; 


“मोघमन्व विन्दते अप्रचेताः 
सत्यं ब्रवीमि वध इत्‌ स तस्य, 
नार्यमण पुष्यति नो ससाय 
केवछाघो मवति केवलादि | 


अर्थात्‌ मूर्ज निरर्थक अन्न का संग्रह करता है। वेद कहता है, मैं सत्य 
कहता हूँ, वह अन्न नही जमा करता, अपनी ह॒त्या करवा है। जो व्यवित अन्त 
जमाकर रखता है, वह अपनी मृत्यु बुला रहा है। जो व्यक्ति अकैले-अवेजे 
खाता है, वह पुण्य नही, पाप का ही भोग करवा है ।”, 


- कौन कितना दान देगा ? १३११३ 


अतएव, भाइयो जिस चीज में विपत्ति है, उसे हमें पहचानना होगा 
और शीघ्र ही पहचानना होगा । वृद्धावस्था आने पर वृद्धावस्था को सभी छोग 
पहचान जाते है, किन्तु, जो यौवन-काल में ही, वृद्धावस्था क्या है, यह समझ- 
कर चलता है, पह सम्मान-रक्षा करता है। इसो मार विपत्ति काने से पहले 
ही, वसे पहचान सकते से सम्मात-रक्षर होगी । 


धनी का हृदय-परिवर्तन 


धनी के हृदय-परिवर्तन के बारे में दिचार कर छेना आवश्यक है । कुछ 
लोग धनियों के हृदम-परिवर्तंत की बात पर अविश्वास कर उसकी मखोल उड्ते 
है । यह ठीक नही है । बाहरी परिस्थितियों से मनुष्य का हृदय-परिवर्तंत 
हो! सकता है! वही होतर भी है । इस प्रस्वर जिसका हृदय-परिवर्तन होता है, 
उसके भीतर इतते दिनों तक विचार-वीज पडा रहता है । बाहरी परिस्थिति 
के जर्लसिचन से वह अक्रुरित हो जाता है। कारण, एक ही पर्शिस्थिति दूसरों 
के हृदय पर अनुरूप भाव से काम चद्दीं करती । अ्रवकत जनुकूछ परिस्थिति रहने 
पर भी दूसरों का हृदय अपरिवरतित रह जाता है। इस सम्बन्ध मे विनोबाजी 
कहते है. . “कोई व्यक्ति वृद्ध द्वो गया हैं और उसे पुज-वियोग हो गया है, इसी 
कारण उसमें बैराग्य आया । वृद्धावस्या ओर पुत्र की मृत्यु के कारण वैराग्य' 
आया, तो वया वह असली वेराग्य नही हुआ ? हाँ, वह असछी चैराग्य है। 
जद वह व्यक्ति युवा था और उसके पुत्र था, तब तक उसे आसक्ति थी । फोई 
व्यक्ति वृद्ध हो जात्ता है और उसके पुत्र की मृत्यु भी हो जाती है, फिर मी उसमें 
चैराग्य-भाव नहीं आता । इसका वारण यही है कि जिस व्यक्ति में वैराग्य 
आया, उसके हृदय में पहले से ही ऐसा भाव था और पुत्र की मृत्यु एक निमित्त- 
मात्र बती, जिससे उसके अन्तर में निहित भाव जाय गया । इसलिए प्रत्मेक 
भदुष्य के हृदय में सदुभाव है, ऐसा विश्वास रखना पडेगा।” 


कौन कितना दाच देगा ? 
अब प्रश्न उठता है किशूमि-दान कौन देगा ? यज्ञ में सब किसीकों 


अपने-अपने हविर्भाग की आहुति देनी होती है । मूदान-यन्न में धनी-गरोब का 
भेद न रखते हुए संवका मूसिदान करने का आद्वान किया गया हे ! सबसे 
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जमीन माँगी जाती है, इसवा बर्थ यह नही है वि सबसे समान परिमाण में भूमि 
माँगी जाती है। मध्यवित्त बिसानों और माछगुजारो से पप्ठाश भूमि माँगी 
जाती है। जो छोग बडे-बडे मालगुजार-जमीन्दार है, उनसे वहां जाता हैँ 
किः अपने लिए बुछ जमीन रसकर थावी राब गरीवो ये' छिए दे दीजिये । 
जो छोग्र अत्यधिवा गरीब है, उनसे अधिकारपूर्वव पुछ नही माँगा जाता । 
वे प्रेमपूर्वव' जो दे देते है, वही प्रसाद-स्वरुप मानवर ग्रहण विया जाता है। 
जिस प्रवार सुदामा थी सुद्दी ( चावछ ये यण ) पावर भी भगवान्‌ प्रसप्त हुए 
ये, उसी प्रवार यदि बहुत वम जमीनवाछे गरीब किसान प्रेम और क्रदा ने साथ 
बुछ देंगे, तो भारत-माता प्रसन्न होगी। इसीलिए घनी था भूमि-दान दाना 
*है और गरीबो वा भूमि-दान यज्ञ । द 
एबं और वात स्पप्ट होनी चाहिए। भूदान-यज्ञ वी क्रातिबारी विचार" 
धारा को सारे सामाजिक जीवन में प्रतिष्ठित धरना होगा ! इसीलिए यदि 
अल्पसख्यव' छोगो मे दान द्वारा आवश्यक भूमि-पराप्ति सम्मव हो राके, तो 
भी भूदान-यज्ञ वा उद्देश्य सार्थक गही होगा। विनोवाजी बेब प्राप्तव्य भूमि 
का परिमाण निदिष्ट कर सन्‍्तुष्ट नही होते, वे दाताओ की सख्या का भी निर्देश 
बर देते है । इसीशिए विनोवाजी ने विहार में दाताओ फी सस्या ४ लाख और 
भूमि वा परिमाण ३२ छाख एक्ड तय कर दिया था। 


गरीब भूमि-दान क्यों दें? 


कहा जाता है कि भूदान-यज्ञ में गटीव किसानो से दान टेना अन्याय और 
निष्ठुरता है। साम्यबादी तो यह आपत्ति करते ही है, दुसरे छोग भी--यहाँ 
तक कि जिनका विसी राजनीतिक दल या आधिक मतवाद से कोई सम्पर्व नहीं 
है, दैसे ग्रामसेवक भी यह आपत्ति उठाते हैं वि गरीब किसानो वे पास अभी जो 
भूमि है, उसीसे उनका पेट नही भरता । ऐसी अवस्था में उनसे जमीन माँग- 
कर ओर लेकर उन्हें और गरीब बना देने से वया छाम होगा ? यो तो यह आपत्ति 
उचित जान पड़ती है, परन्तु गम्भीर भाव से सोचते पर यह निर्मल सावित 
होती है। हू 
आज तक मनुष्य का आत्मज्ञान साधारण तौर पर अपने प्रसवार तक ही 
विकसित हुआ है! मनुष्य अपनी स्त्री, पुत्र और परिवार के लिए बितना 


» # गरीब भूमि-दान ययों दे ? श्््ष 


अधिक त्याग करता है और दु स-प्ट सहता है। किन्तु, परिवार दे बाहर 
मनुप्य साधारणत हृदबहीन रहता है। मनुष्य परिवार के बीच आत्मज्ञान- 
सम्पन्न मनुष्य रहता है। किन्तु परिवार के वाहर साधारपत उसका आचरण 
पशु प्रकृति जेसा होता है। भूमि-समस्या के मूछ में भी परिवार से वाहर वे 
मनुष्य के भ्रत्ति मनुष्य की हृदयहीनता की भावना ही है। इस यम में जैसे घनी 
है, वैसे ही गरीब ॥ गरीब क्सान भी उन लोगो के प्रति सहानुभूति नही रखते, 
जो उनसे बदतर हालत में रहते है। स्वय दरिंद्र होने पर भी वह अधिक दरिद्ध 
को देखकर सुखी होता है। सुखी और दुखी की बात तो आपेक्षिक भाव से कही 
जाती है! एक व्यवित वैसे दु खो दीज सता है परन्तु दूसरे दु खी की तुलना में 
वह सुखी साबित हो सकता है। भूमिहीत गरीब आज समाज में सवसे अधिक 
दु खी है। समाज में आज ढ्सीकी भी तुलवा में वह सुत्री नही मालूम पडता । , 
इसीलिए वह समाज में सबकी दृष्टि में दु खी है। समुद्र सबसे नीचे है, इसलिए 
पुथ्वी का सारा जल समुद्र वी ओर प्रवाहित होता है। इसी प्रकार याज 
समाज के सभी छोगों का दान भूमिहीन गरोब को मिलना चाहिए। थोड़ी 
भूमिवाले किसातो को भी उसके जिए थोडी भूमि दान मे देना उचित है। 
दूसरी बात, भूदान-यज्ञ का उद्देश्य स्वामित्व भाव की समाप्ति की दीक्षा देना भी 
है। दो हजार एकड भूमिवाल्ा जिस प्रकार अपने को अपनी भूमि का मालिक 
मानता है, उसी प्रकार दो एकड जमीनवाला भी अपने को अपनी जमीन का 
मालिक मानता है। इसलिए धवी की तरह गरीब किसानो की' भी शुद्धि की 
आवश्यकता है। अयया क्राति का आधार कभी भी सुदुढ सही होगा। स्वाभित्व 
के मोह ने ही मनुष्य को पूँजीवाद का गुछाम बना दिया है--चाहे वह बडा मालिक 
हो अथवा छोटा भाछिक। जिसकी सम्पत्तिमात दो छंँयोटियाँ है, उसे भी इन 
दो लॉगोटियो के प्रति आसक्ति है। पूँजीवाद का मूछ यही है। इसीलिए भूदान- 
यज्ञ में कुछ-न-कुछ अपित करके स्वामित्व विसर्जन की दीक्षा परीव किसानो को 
ग्रहण करनी चाहिए। 
थोडी जमीन का गरीद माल्डि अपने हृदप में अमीर जमीन-मालिक के 
प्रति विद्वेप-भाव रखता है। क्यो ? समाज से अमीरी दूर करना वह नही 
चाहता, बल्कि.वह स्वय भी घनी बनना चाहता है और अपने हृदय में हजारो 
सफ़ज जमीत का फलिक़न चन्त्ने क्री लालओ रखता है.! मदातवफ्त-हें मुफि क्री 
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आहुति देगर गरीब विद्यान छोग इस छाठया रो गृवित पा सपते है। हजारो 
गरीब विसास जब थोडी-योडी मात्रा में ही गूदान वरते दें, तब एव ऐसे बाता- 
चरण वी सृष्टि होती टे ति बडेनवडे पमीन्दारो और माहणुजारो में भी मूमि-दान 
बरने वी प्रवृत्ति जगती टै! विहार में और अन्यत्र बडेन्यडे जमीन्दारों भर 
राजाओ ने जो हजारों एवड, यहाँ तक वि एक छास से भी अधिव एपड भूमि 
था णो दान किया है और वर रहे है, उस पृष्ठभूमि भी यही है। विहार में 
गरीबों ने दो वर्षों तवा यिनोयाजी पर दान गी वर्षा बर दी, जो घनी लोगों मे 
एिए लज्ञास्पद थी । विश्वेवाजी बहते हैं * “जिसे छाज नही है, उसे छाज 
छगे, यह अच्छा है। थास्त्र ने यहा है: 'भिया देयम्‌' । नैतिक झवित को 
प्रवट बरने वी यह एवं पद्धति है।” श्री दादा धर्माधियारी ने एवं सुन्दर उपमा 
देवर यह विषय समझाया है। उन्होंने लिसा है किसान सानेबाला अनाज 
अलग रपता है, और वीज का अनाज अठग। सानेवाले अनाज से बीजवाला 
अनाज अधिव गुणसम्पत्त और पुष्ट रहता है। धनी के दान में स्वामित्व वा 
बेंटवारा होगा। धन ओर भूमि वे स्वामित्य था बेटबारा उनके द्वारा होगा। 
किन्तु, स्वामित्य-विसर्जन वी प्राति गरीब के दान से ही सम्भव होगी। गरीब 
के दान में त्राति वा बीज निहित रहता है, इसलिए अहिसात्मक नाति की प्रश्निया 
में गरीब वा स्वामित्व-विसर्जन एक मौलिक वस्तु है ।” 
गरीब अच्छी तरह समसकर हृदय से जो शुद्ध से क्षु्र दान देगा, उसदा 
मूल्य दान के परिमाण से नही आँका जा सवता--वह अमूल्य होगा, क्योधि 
वह दान अभिमत्रित होगा। वह महान्‌ दान समाज के वातावरण को पवित्र 
बनायेगा और विचार-ब्राति की सृष्टि में भारी प्रेरणा देगा। वह अमूल्य अभि- 
मत्रित दान समाज थे लिए पारस-मणि सावित होगा। उसके स्पर्श से सारा 
समाज सोना हो जायगा। महाभारत की “राजसूयन्यन और नेवले' की कहाबी 
का स्मरण वीजिये। वैसा करने से सम्यक्‌ जान प्राप्त हो सवेगा। ऐेश में भारी 
अकाल पडा था। एक दरिद् ब्राह्मण परिवार षई दिनो से भूझा था। बाह्मर 
किसी प्रदार थोडा सत्तू पही से छे आया। परिवार में चार न्यपित ये- आह ५ 
न्राह्मणी, उनवा पुत्र और पुत-वधू । उतने रातू से चार व्यवितियों वा पेट भरना 
तो दुर की बात, प्रत्येक को केवल कुछ ग्रास मिलते । चार व्यवितयों वे लिए 
सत्तू चार भाग में वाँटा गया। स्नान-ध्यान के बाद ब्राह्मण अपने हिस्से क़ा सच 
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खाने बैठा । इस्ती समय उसने देखा कि एक अपाल्यीडित भूसा कफाछ व्यण्ति 
उसके द्वार पर खडा है। ब्राह्मण नें अपने हिस्से का सव सत्तू अत्यधिक धरद्धा 
और वितय के साथ उत्ते खाने को दे दिय्य और स्पय भूसा रह गया। ख्षुवार्त 
व्यकिन उतना प्त्तू साकर कहने लगा कि उतने से उसकी क्षुबा शात नहीं हुई, 
बल्कि और वढ गयी। तब बद्राह्मणी ने भी अपने हिस्से का सत्तू स्नेहपूरऊ उसे 
दे दिया। उसे भी खाकर उस व्यक्ति ने कहा छि उपकी भूस अभी शत नही 
हुई। तब ग्राह्मण-पुत ने सहानुमूत्तिपूर्तपफ अपने हिस्से वा सत्तू उसे दे दिया। 
उसे खा चुकने के वाद भी उस व्यक्षित को सूझ शात नहीं हुई, तो पुत्न-कैयू ने भी 
अपने हिस्से का सत्तू उस्ते अपित कर दिया। उसे खाकर उस व्यक्त ने अपने 
को तृप्त किया और पुछक्षित मन से वह पहाँ से चछा गया ॥ एक नेंवछा 
पास के एक वृक्ष पर बैठा यह सब देख रहा था। 'कुछ जूठन बची होगी और 
उसे में साऊंपा', सोचकर बह पेड से उतरा और उस व्यक्ति ने जहाँ बैठकर खाया 
था, वहा पहुँचा। किन्तु, वहाँ उसे एक कण भो सहँ। मिझा । तद बह उतती 
शवान पर छोडने रूपा औौर जब उठा, तो उसने देखा कि उसका आधा शरीर 
सोते का हू। गया है! आनन्द से उसको भूख मिट ययी । उसने सोचा कि जहाँ 
अतिथि खाता है, वहाँ लछोटने से शरीर स्वर्णमय हो जाता है। अतएवं बह 
उस दिन से जहाँ कहीं अतिथि को भोजन करता देखता, झग जाता और उस 
स्थान पर छोटठा । उसकी एकमाय इच्छा अपने शोय आधे शरीर को सोने का 
बना छेते की थो। किन्तु, कई वर्ष बीत यये और उसकी इच्छा पूर्ण नही हुई । 
असख्य अतिथि-सत्कारवाले स्थागे में वह छोटा, पर उसका एक बाल भी 
सोने व नहीं हुआ। अत में राजसूब-यज्ञ का समय आाया। हजारो-छातरो 
व्यक्तियों ने वहाँ मोजन किया। बडी आद्या के साथ नेंदला दिन-रात राजसूय- 
सन्न के भोजनाछ्य के एक छोर से दूसरे छोर तक छोटता पहा, किन्तु उसका 
एक प्रेम भी सोने का नही हुआ । युधिप्ठिर आदि ने नेवले के मुँह से उसकी सारी, 
कहानी छुनी। राजसूय-यत्ञ करने के कारण युधिप्टिर वे मन में जहकार उत्पन्न 
हो गया था। नेवले की कहानी सुनकर वह दूर हो गया और उन ठोगो के हृदय 
में यह ज्ञानोदय हुआ कि एक गरीब दूसरे गरीब को हादिक सहानुभूति के साथ 
छोटा द्यव भी देता है, वो उसको महिसा अतुल्नीय है। वैसा दान-जिशा 
स्थान पर होता है, उसके जासपास का वातावरण भी पवित्र हो जाता है। 


श्र८ भूवान ४ यया सौर वर्यों 


एक और पारण से भी थोड़ी भूमि मे माटियों से जमीा माँगी जाती 
है। इस सम्बन्ध में विनोवाजी पहले है. "मैने तो बईं वार पहा है किम 
अपनी रोना तैयार पर रहा हैं। ऊँच-गीच या भेद मुझे दूर बरना होगा और 
एवं ऐसी सेना तैयार यरनी होगी, जिस पर निर्भर परये हम छडाई परने में 
समर्थ होगे। जिन लोगो ने दान दिया है या त्याग पिया है और जिन लोगो 
में हमारे पाम वे प्रति सहानुभूति प्रवट मी है, यही हमारे रौनिव होगे। हमारी 
ओेना हिसाक्रमी नहीं है। हिसात्मया सेना में उन्ही छोगो को भर्ती किया 
जाता है, जिनवी छाती ३२ इच होती है, विच्तु हमारी सेना में भर्ती होने थे 
लिए त्याग वो छाती होती चाहिए ।" 
भूदान-यज्ञ में गरीबों से भूमि-दाय ग्रहण मरने ये बारे में विनोवाजी ने 
और भी वहा है वि भूदान-यत् में दान देना धर्मवार्य है। धर्म पा आचरण 
बेवल धनी परेंगे और गरीय नही, ऐसा नही हो सदता। धनी ने' पास धन है, 
इसलिए वह रेएगाडी से बाशी जावर विश्वनाय-दर्शन वरेया। किलु गरीब 
मे पास गाडी-भाडा देने ये' छिए धन नहीं है इसीलिए यह विश्वनाथ के , 
दर्शनों से वचित रहेगा ? यह पैदछ चलवर विश्वनाथ वा दर्शन बर आयगा । 
यह बात सुनकर हठात्‌ विश्वास नदी होता वि' भूदान-यज्ञ बेः मामले में भी 
गरीब वैसा ही मनोभाव अपना सकेंगे। किन्तु; आज वैसे सशय का कोई वा रण 
नही रह गया है। विनोवाजी के हाय में हो एक महादरिद्व व्यक्ति भी सर्वबेस्व 
अपित बर अपने को धन्य मानता है। जहाँ विसी प्रतिदान फी आशा ने कर 
शुद्ध अन्त वरण से सैकडो दरिद्व इस प्रवार छोटे दान वर रहे है, वहाँ विचार- 
क्रान्ति गम्भीर रूप से समाज में प्रवेश कर रही है, इस विषम में कोई सन्देह 
कंसे हो सकता है? 
आन्दोलन में गरीब का कतेव्य 
सर्वात्मक्‌ ऋ्ति को सम्पन्न करने का कार्यक्रम ऐसा होता चाहिए कि 
उसमें देश वे सभी श्रेणी के' लोगो के लिए कार्यक्रम हो, अर्थात्‌ सभी श्रेणी 
लोग क्रान्ति की सृष्टि में सत्रिय भाग लेने का सुयोग पायें और भाग ले 
एसा न होते से वास्तविक पातति की सृष्टि नही होगी। भूमि माँसने ने साथ- 
साथ सम्पत्ति का अश न माँगने से भूदानन्यत का उद्देश्य पूरा न हीगा। इसी- 


आन्दोलन में गरोब का कर्तव्य श्र 


लिए सम्पत्तिदान-यत् का प्रवर्तत हुआ है। इससे उन धनवानों को, जिनके 
पास भूमि नहीं है, इस क्रान्तिकारी आन्दोलन में भाग ठेन का सुअवसर 
मिला है। 
विनोबाजी चाहते है कि भूमिहीन अपनी भूमि-शुधा की बात स्वयं 
ही कहे। अत थे सोचते है कि अब भूमिहीनो को जगाने का समय भा गया 
है। वे कहते है * “मैने चौदह मह्दीने तक विहार में भ्रमण किया है। एक 
काम यहाँ हुआ है। अब समय आए गया है, जब भूमिहीनो को अपनी भूमि> 
क्षुपा की बात स्वय ही कहती पड़ेगी ) मैं तो उनकी छुघा की बात कह रहा 
हैँ, पर अब उन्हीके आगे आने की आवश्यकता भा पड़ी है। कौई-कोई मुझसे 
पूछते हैँ. 'आप गरीबो को जाग्रत करना चाहते हैं क्‍या ?! में कहता हूं: 
'दस्तीझिए तो में पद-यात्रा कर रहा हूँ?! विहार में तेरह छाल एकड भूमि 
प्राप्त हुई है। एक छाख एकड भूमि प्रत्तिमास मिली है। उसके भूल्य के 
बारे में में कुछ नही सोचता । किन्तु, भूमिहीन गरीब जागे हूँ भौर यह समझ 
पाये है. कि जमीन पर उतका अधिकार है, बेवल अधिकार ही नहीं है-- 
जमीन कौ आबाद करना उनका कतंव्य है। इसका मूल्य बहुत अधिक, है, 
ऐसा मैं समझता हूँ ।” बिनोबाजी चाहते है कि सूमि पानें के लिए आ्रम- 
आम में भूमिहीनों को अपनी भाँग सामते रखनी पडेगी। इस सम्बन्ध में उत्होने 
कहा है. “शिशु रोकर ही अपती माँग सामने रखता है। माँ और शिक्षु के 
बीच कितना प्रेम का सम्बन्ध है। फिर भी शिश्षु के रोवे पर ही भाँ उस पर 
ध्यान देती है और उसे दूध पिछादी है । इसीलिए भूमिहीनों को भी अपनी 
माँग सामने रखनी चाहिए। में तो उन्हीका होकर उन्हीकी ओर से माँग 
रहा हैं । परन्तु, उन्हें भी गाँव-गाँव मे सभा करके भूमि की माँग रखनी चाहिए। 
ठभी उसको जमीन मिलेगी। अधिकार समझकर यह माँग करनी होगी, प्रेम 
के साथ करनी होगी और झकित के साथ करनी होगी । गरीब को यह कहुना 
पड़ेगा कि भविष्य में युद्ध छिडने पर देश की रक्षा के लिए गरीब लोग अपने 
प्राथो की बाजी लगा देंगे, ऐसी आशा की जाती है। यदि ऐसा है, तो मातुभूमि 
की सेवा करने का अधिकार उसे मे हो--यह कैसा न्याय हैं? इसीलिए 


गरोबों की माँग की पूर्ति होनी जछरी है। इस साँग को गरीबो को स्वय ही 
ऊँचा उठाना होगा । 


१४० भूदान क्या ओर क्यो ? 


गरीब भूमिहीन के और भी बई वर्तंव्य हैं। इस सम्बन्ध में विनोबाजी | 
ने कहा है “पहली बात यह है कि' गरीवो को आत्मशुद्धि करनी होगी। 
उनमें जितने व्यसन है, उन्हें छाडकर अपने को शुद्ध धरना पडेगा ! तभी 
उनकी शक्ति घढेगी, अन्यथा नहीं। जरा सोचिये तो, पल गरीवों वे' वौच 
भूमि का वितरण होगा। जिन्हें भूमि दी जायगी, यदि वे शराबी होगे, तो 
वे अपने हाथ में जमीन नही रख सकेंगे। इसलिए शहर से जो व्यसन गाँवों 
में आ गये है, उनसे उन्हें मुकत होना होगा। यह आत्म-शुद्धि वा काम गरीबों 
को ग्रहण करना होगा। 
"दूसरी बात, आलस्थ को छोडना पडेगा। मेरी यह बात सुनकर शायद 
आप आरचर्यान्वित होगे । आप कहेंगे, गरीब तो सदा परिश्रम करते रहते 
है। मैं कहूँगा, चे परिश्रम करते है यह सत्य है परन्तु बाध्य होवार। जितना 
काम वे करते है, उसमें भी उतका आठस्य रहता है! सुबह से झ्ञाम तक चे 
जो काम करते है, उस पर विचार करने से पता चलेगा कि सुबह खेत जाने 
और सन्ध्या रामय छोट आये बे बीच के आठ घटों को छोडवर वाकी पूरे समय 
के आरस्य में विता देते है। आलस्य एक महारोग है ! घती छोगो में तो यह 
है ही, गरीवो में भी घर कर गया है। इसलिए उन्हें आलस्य छोडतर हमेशा 
काम में छगा रहना पडेगा । तीसरी वात, गाँव में न्‍्याय-व्यवस्था की स्थापना 
करनी होगी। ल्‍्डाई-झगडे आपस में ही तय करने होगे । विवाद में शक्ति 
नप्ठ होती है, इसलिए इस बात वी कोशिश मरनी पडेगी वि हमारे बीच 
झगड़े-फसाद न हो। मतभेद होने पर नाना प्रकार की समस्याएँ पैदा हो 
सकती है, यह ठीक है डिन्‍्तु उनवा याँव वे सके शादसियों के द्वारा समायान 
करा छेना होगा । आपस में जो झगडे मिट सकते है, उन्हे बाहर क्यो े 
जाया जाय २? घर या झगडा बाहर छे जाना कितनी बुरी वात है। प्रत्येव 
* ब्राम मैं कुछ-स-कुछ मसावशाली सके आदमी होते ही है! इसलिए उनके 
पास जावर उनकी बात मान छेता ही उचित है।” 
साम्यवाद ओर भूदान-यज्ञ 
ऐसा कहा जाता है कि कम्युनिस्टददल के आत्दोटन की नप्द मरने के 


उद्देश्य से ही मूदान-यज्ञ-आन्दोछन वा श्रीय्णंश विया गया है। यह सत्य 


साम्यवाद और भूदानन्यत श्ट१्‌ 


नहीं हैं। भूदान-यवआन्दोलन के सफल होने से हिसात्यक क्रान्ति का निवारप 
हो जायगा, इसमें सन्देह नदी । किन्तु, उठती उद्देग्य से भूदाव-यन्-आन्दोलन 
शुरू किया गया है, ऐसा नही है। यह एक स्वतन्त्र विचार है। यह विधायक 
( ९०आमए८ ) है, निपेवात्मक (र८22ए८ ) नहीं। यदि ऐसा 
होता कि कम्युनिस्ट छोय जिस मार्ग का अनुसरण करते हूँ, उसके अलावा 
भारत की भूमिस्मस्या के समाधाद का कोई अच्छा मार्ग नही हैं और होने 
धर भी भूदान-आन्दोलन के द्वारा उसी पथ से भूमि-समस्या के समावान की 
चेप्टा न कर केवल हिंसात्मक क्रान्ति सफल करने की ही चेप्टा हो रही है, तो 
थहू कायरता होती । बिल्तु, कृम्युनिस्ट लोग संघर्ष, अशास्ति और सन- 
खराबी के मार्ग ते जो कुछ करना चाहते है, भूदान-यज्ञ शास्ति और प्रेम के 
मार्ग से वही करने के लिए घप्सर हुआ है। हिसात्मक क्रान्ति के हारा 
क्रेवल बाहरी परिवर्तेत सम्भव होता है। किन्तु, अहिसात्मक कान्ति के द्वारा 
भीतरी ओर वाहरी, दोनों ही विप्लव होते है। हिसात्मक क्रान्ति के हारा 
भूमि का बेंटवारा होने से लक्ष्मी घाप्त हो सकती है, किन्तु समाज के हृदय में 
विचार-कान्ति नहीं मायगी और न प्रेम की शक्ति ही पैदा होगी। अहिसात्मक 
क्रान्ति से हृदय में चिन्तन-क्रान्ति और विचार-क्रान्ति आयगी । सब भमि 
गोपाल की, भूमि पर सबका मान अधिकारए--यह ज्ञान समाज केआहृदय 
में प्रतिष्ठित होश और इससे प्रेरित होकर भू-स्दामी अपने दारा किये भये 
अन्याय के प्रतिकार के लिए स्वेच्छा से स्वामित्व-विसर्जन कर देंगे और इससे 
समाज में क्रान्ति आयगी । छा० राघाकृष्णन्‌ ने इसको ि८ए०एस४०८७ एज 
>८07827£ 'सहमति से क्राति! नाम दिया है। घहुत वडी समस्या की 
छुलना मे बहुत कम होने पर भी ४ वर्षो में ४० लाछ एकड से अधिक भूमि का 
समग्रह हो चुका है। इसे आन्दोलन के प्रति देश में प्राय सर्वेत्र सभी श्रेणियों के ल्‍ 
लोगों का अतराग बढता जा रहा है । देश का वातावरण परिवर्तित हो रहा 
है। परन्तु केवल भूमि-समस्या के समाधान में ही इस आन्दोलन की परिणति' 
मही है। भूमिन्समस्या का शान्तिपूर्ण समाधान अहिसात्मक समाज-रचना 
का आधार बनेगा और वह धहिसक खमाज की रचना कर सकेया॥ यदि * 
इस पविय्त सार्य से भारत की समस्या कया समाधान सम्भव ही, तो यह कोई 
डुरा, उप्एण! सदी: होगा। विनोबाजी करते है. < जिसीको, प्यफ्ड प्यपी हो, 
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तो बह साफ जल मिलने पर गदा जछ नही पियेगा। विन्तुं, साफ जछ न मिलने 
पर यह गंदा जछ पियेगा। भारत में, अच्छे भार्ग से गटीदों वी समस्या पर 
समाधान होने से, बुरा मार्ग नही आ सातता ।” मोदी-सी बात यह है कि 
जहाँ दरिद्रता रहेगी, वहाँ साम्यवाद आयगा। भारत में भी आ सवता है-- 
पृथ्वी में अयत्र भी आ सवता है; उसमें बाहरी आत्रमण वी आवश्यव ता 
मही है। 
मम्युनिस्टो का महना है पि भूदान-यज्ञ धीरेन्धीरे चढोगे या मार्ग है । 
इरा पर विनोबाजी पहले हैं. “बिन्तु जिस स्थान में अब तब लेने! वा ही 
अभ्यास था, वहाँ में 'दान देने' या अम्यास समाज को सिसा रहा हूं। अम्यास 
डालते पा वाम धीरे-धीरे ही होता है। मेरी इच्छा तो सारे सतार में भूमि 
के पुतवितरण थी है। आज ससार थे' छोटे-बडे, राभी राष्ट्र भय-त्रस्त हैं। एस 
भय से मुक्त पाने या उपाय विशोकों भी मालूम नही है। मुब्त होने भा 
उपाय बाहरी नही, अन्तर वा होना चाहिए। यह पथ हमने खोज निवाल्ा 
है। किन्तु, लोग बहते हैं कि मेरा अहिंसा वा मार्ग बढुत उम्बा है। यदि 
वे जल्दी पहुँचने वा मार्ग चाहते हैं, तो यह नही भूलना चाहिए कि वह मृत्यु की 
ओर छे जायगा।” 
विह्वार में वम्युनिस्टो और फारबर्ड ब्लाक वे लोगो ने जनसाधारण 
के विनोबाजी वे कार्यक्रम वेः सम्बन्ध में सतर्क होगे की चेतावनी दी थी। 
उस सम्बन्ध में इशारा करते हुए विनोबाजी बहते है. “ये छोग बहते है 
कि संघर्ष ही जीवन वी बुनियाद है। उन छोगो वी दृष्टि में सारा जीवन ही 
सघर्षमय है। माता बच्चे को दूध पिछाती है, तो बया उसे माता वे' स्तन 
के, साथ पुत्र का सधर्प मानना पडेगा ?ै ससार सर्प से नहीं, प्रेम से चलता 
है। मृत्यु के समय अपने प्रियजन को सामने देखने पर चान्ति से मृत्यु होती 
है। तब क्या वह उसकी आँखों वे” साथ प्रियजन वा सर्प होता है ?्ये 
'छोग ठीक से सोचते भी नहीं, इसीलिए इनवे' सब वाम निष्फल हो जाते है। 
“इन छोगा ने कहा है कि छोग मेरे मोहजाछ में न पड जायें। विस्छु, 
ये छोग जनता से कहना क्या चाहते है? जिन छोगो को जमीन मिली है या जिन्हें 
मिलेगी, उन्हे क्या ये यही समझायेंगे कि जमीन वे ग्रहण न करें या फिर भूमि- 
दाताओं से कहेग विः वे भूमि-दात न करें ? इन छोगो ने अब तक बराबर 
रे 


फस्युनिस्टो के अभियोगों का खण्डन १४: 


रखा है। इस विज्ञान के युग में तो दरवाजा सदा लुछा रखना चाहिए।” 
फस्युनिस्टों के अभियोगों का खण्डन 


३१ अव्तूबर, १९५३ को विहार के मुंगर जिले के बीहट ग्राम में 
कम्युनिस्ट कार्यकर्ताओं ने विनोवाजी के पास एक प्‌ भेजा था, जिसमें 
पूदान-यज्ञ-आन्दोलन के विरुद्ध कई प्रदन उठाये गये थे। विनोबाजी ने अपने 


खडन विनोवाजी के उस जवाब से हो जाता है। उत्तर देते हुए विनोवाजी 
ने कहा है “पहले कम्युनिस्ट छोग भूदान-यज्ञ को केवल भूछ ही नही भागते 
थे, वल्कि यह भी कहते थे कि यह आन्दोलन उनके विरुद्ध किया गया है। 
किन्तु, अ्सन्नता की वात है कि ज्योज्ज्यो भूदान-यज्ञ के विचार जन- 
साधारण में फेछ रहे है, आन्दोलन की भावधारा का विकास हो रहा है, 
'दानपत्र मिल रहे है, भारत में जाग्रति आ रही है और उसका प्रभाव सारे 
विश्व में फैल रहा है, त्यो-्त्यो कम्युनिस्टो के जीच से भी कुछ लोग आये 
आ रहे हैं और हम उनसे सहयोग पा रहे है। कई स्थानों में उन्होने मुझे दानपत्र 
भी दिये हैँ और मानपत्र भी। और अब तो एक बडे कम्युनिस्ट नेता 
अली गोपालन्‌ ने घोषणा की है कि यद्यपि भूदान-यज्ञ-आन्दोलन से विनोब[जी 

'जितती आशा करते है, उतनी हम नही करते और हमारे विचार में काबून, 
के अतिरिक्त और किसी माध्यम से इस समस्या का प्रमाधान नही होगा, 

पयापि में इस आन्दोलन को एक अच्छा आन्दोलन मानता हूँ।” सै समझता, 
हैँ कि श्री योपालन्‌ की यह उक्ति उन छोगो के हृदय-परिव्तन का परिचायक 
है। जो छोग ऐसा सोचते हैं कि किसीका भी हृदय-परिवर्तन नही हो ,सकता,' 
उनका सोचना ठीक नही है। जो यह स्वीकार करते है कि हृदय-परिवरतंन 

“होना सम्भव है, वे गौरव के पात्र हूँ। जो, अपने हृदय को अपरिवर्तवीय मानते 
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हैं, वे जउ है, वपोधि ऐसा चिन्ता जड़ गया एद्घाण है, चेतन पा नही | मैं जानता 
हूँ दि यम्युनिस्ट बेता है, जड बढ़ी । इगीलिए उठा बुछ हृदय परिवर्तन 
हुआ टै। पदुछे वे इस आन्दोटन यो बेवठ असफए ही नही मानते थे, वह्कि 
इसे भान्त भी बदो थें। आग इसे वे असफऊ मानते हुए मी भ्रमात्मक 
नहीं मातते [! 
बम्यूतिस्टा बी एवं आपत्ति यह है कि भूदान-यज्ञ-्आन्दोलन ये सफड 
होने से भूमि छोटे-छोटे टुबडो में बेंट जायगी और इससे भारत को क्षति 
पहुँचेगी। पूँणीपति भी पुसा ही सोचते हूं और एस विपय में वे यम्पुनिस्टो 
के साथ एक्मत हैं। विनोवाजी वहते हैँ “वग्युनिस्ट और पूँजीपति, 
दोना ही चाहते है किः उत्पादन-व्यवस्था येन्द्रीभूत रहे। विन्‍्तु वितरण के 
विषय मे दोना में पार्ययय है। पूँजीपति बहते हैं वि दक्षता थे अनुसार वितरण 
हो और पम्युतिस्ट समान विसरण चाहते हूँ। उनने! बीच इतना ही भेद 
है। बिन्‍्तु हम चाहते है विः उत्पादन या भी विपेन्धीवरण हो। इस विपय 
में थे दोता ही मिल्वार हमारा विरोध परते है। इरा प्रधार जो परस्पर- 
विरोधी है, थे भी मिसी-क्सी विपय में एृक्मत हो जा सबते है ।” यहाँ 
वम्युनिस्ट और पूंजीपति, दोना ही उत्पादन-व्यवस्था वा वेद्ीवरण चाहते 
है, इसलिए बडे-बडे भू-सण्ड उनो ल्पि सुविधाजनब हैं। विन्तु, भूमि की 
विवेन्द्रीशत उत्पादन-व्यवस्था में भूसड छोटे होने पर भी वैज्ञानिव पद्धति 
से सेवी करने, उपयुवत सिंचाई को व्यवस्था रहने तथा साद देने से वेख्ीडत 
उंत्पादन-व्यवस्था की अपेक्षा बम उत्पादन नहीं होगा, बल्कि कई स्थानों मैं 
अधिक ही होगा । 
कम्युनिस्टो ने अपने पत्र में लिखा था “आपके आन्दोलन में कई 
भुटियाँ है। इसलिए हम उसमे विश्वास नही करते ।” इसवे उत्तर में 
विनोवाजी ने वहा “इसका अर्थ यही है कि यदि शुदि न रहे, वो वे इस 
आन्दोलन में विश्वास करेंगे।” 
कम्युनिस्ट छोग यह अभियोग लगाते है. वि विनोबाजी गरीबों के 
संगठन को क्षति पहुँचाते हैं। इसके उत्तर में वितोबाजी ने कहा “मेरे 
सम्बन्ध में उनकी यह धारणा गलत है। उल्टे में यह दावा करता हूँ कि हमारे 
इस दो वर्ष के आन्दोलन-काल में भूमिहीनो के बीच जो जागरण आया है, 
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वहू अन्य किसी आन्दोलन से नही आ सका है। मेरे पास हजा ये की सस्या 
में भूमिददीव अते हैं। वे स्वीकार करते हैं कि उन्हीकी और से मैं काम कर 
रहा हूँ।' 
कम्युनिस्टो की इस आपत्ति का कि विनोवाजी भूमि की मिक्षा माँग- 
कर भूमिद्दीनों के अधिकारों का हनन कर रहे हैं, उत्तर देते हुए विनोबाजी 
कहते हैं. “मैं अधिकार द्वी माँग रहा हूँ, भिक्षा नहीं। में पप्ठाझ की माँग 
करता हूँ। यदि इससे काम यही होगा, तो अधिक माँगूँगा । भिक्षुक कभी यह नहीं 
कह सकता कि मुझे इतना वो । सिक्षुक जो पाता है, उसीसे सन्तुष्ट हो जाता 
है। यदि हम आश्रम के लिए भूमि मांगते और कोई थोडी-सो भूमि दे देता, 
तो हम उसका उपकार मानते और आश्रम के कार्य विवरण में उसके दान 
की बात का उल्लेख करते कि हम उनके आभारी हूँ । किन्तु, यह दूसरे ढंग 
की बात है। यदि कोई एक हजार एकड भूमि का दान करता है और उसके 
पास उससे कई _नी अधिक भूमि बच जाती है, तो वह एक हजार एकड भूमि 
छेने से भी मैं इनकार कर देता हूँ । में कहत्ता हूँ कि यह तो भिक्षा देना हुआ ! 
में भिक्षा लेने नही आया हूँ, दीक्षा देने आया हूँ।” 
कम्पुनिस्ट लीग यह भी कहते है. कि घनवानो से विनोबाजी को केवल 
आकादी के अयोग्य खराब भूमि दाल में दी हैं। इसके उस्तर में बिनोबाजी 
कहते हैं. “में हनुमान्‌ का काम कर रहा हूँ। पूरा पहाठ ही मैं राम के पास 
छा उपस्थित करूँगा। उसमें से आवश्यकतानुसार काम को वनस्पति छाँट 
ली जायगी । मैने पनवायो से कहा है कि उनसे ३२ छात्र एंकड अच्छी जमीन 
पाना चाहता हूँ | इसके अलावा वे पहाड भी देग, तो ले लूंगा, क्योकि वह 
भी हमारी माचृमूसि का अश है। हम उसे प्यार करते है ।और फिर खराब 
जमीन देने पर भी ठो वे कुछ दे रहे हैं। जिस किप्तो भी दिन हो, जब कोई 
कुछ देता है तब उसके आँगन में हम लछोय प्रवेश करते हैं। इसके बाद धीरे- 
धीरे पैर उठावर हम उनके रतोईघर में पहुँच जायें और कहेंगे कि 'झापका 
पुश्न आया है--उसे भोजन दें।” तब उन्हें खिछाना ही पडेया।” 
भूदान-यज्न की कार्यप्रणाली के विपय में कम्युनिस्टो की जो आपत्तियाँ 
थी, उतका उत्तर देने के प्रसय मे वियोवाजी ने कहा कि घनवाना में जो सज्जन 
और उदार-चित्त है, उन्हे दान देनें और स्वामित्व त्याय वरने की प्रेरणा देकर 
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और उनने' पास से दान छेवर वे उन्हें अपनी विचारधारा में दीक्षित बर रहे 
है और घनवाना में जो वजूस और सवीर्ण-दृदय हैं, उनसे उन्हें अलग बर दे 
रहे है। यम्युनिस्ट छोग धनवानों को गरीबों था छत्रु मानते है और उपवे' 
साथ गरीबो वी छडाई पराना चाहते हैं। इसीलिए यम्युनिस्ट छोग भेद, 
विरोध और छडाई वी भाषा या व्यवहार करते हूँ । इसलिए ऐसी भाषा में 
उन्हें समझाना अधिव सहज होता है। वे भेद वी भाषा सहज ही समझते 
हैं। इसीलिए विनोवाजी अमेदवादी होते हुए भी भेद की भाषा और लडाई 
की भाषा वा व्यवहार बरते हुए कहते हैं. “मैं गरीवो ये दाभुओ मे बीच 
फट डाल रहा हूँ। कम्युनिस्ट छोग गरीबों के सभी छश्ुओ वो एवं करते हैँ। 
इससे सज्जन और दुर्जन एक हो जाते है और इससे दुर्जतो वी ही शवित बढती 
है। धनवानों में अन्तत दस प्रतिशत छोग तो अच्छे हैं। यदि वे ही १० घ्यवित 
मिल सर्के, तो उनके पुण्य का फल बावी ९० व्यवितयों को मिलेगा । इसलिए 
उन छोगो भे' बीच जो सज्जन है, उन्हें में अहिसात्मक' रग से फोड लेने की 
चेप्टा कर रहा हूँ । भेद-नीति की इस प्रयोग-कुशछता को जो लोग नदी रामझते, 
थे राजनीति नहीं समझते, नीति-धास्त्र भी नही जानते।” वें और भी बहते 
है. कि कुश्ती लड़ते समय सामने के आदमी से हाथ मिछाना पड़ता है--चाहे 
जीत फिसीकी भी हो। इसीलिए उन्होने बडेब्वडे जमीदारों और राजाओं 
"के साथ कुश्ती लड़ने के लिए हाथ मिलाया है। यदि उनकी पराजय हुई, तो 
कम्यूनिस्ट छोगो का यह कथन सही साबित होगा कि शत प्रतिशत धनवान्‌ 
इन है और विजय होने पर गरीबो वा बल्याण होगा। अतएवं उन्होने जो 
हाथ पसारा है, उससे कम्पुनिस्टों को कोई क्षति नही है। 
बर्तमान स्थिति में कानून के द्वारा भूमि-समस्या था समाधान होना 
सम्भव है या नही, इस बारे में वे कहते हैं. प्रभाव तीन प्रकार वे होते हैं । 
(१) हत्या बरवे, भूमिदो, नही तो गोली चछेगी', (२ ) कानून का 
प्रभाव और ( ३) नीति के द्वारा जनमत का प्रभाव । हम नैतिव प्रभाव 
चाहते हैं। नैतिक दबाव के बिना द्ृदय-परिवर्तत कर सकूँगा--ऐसा दावा 
मैने नही किया है। इसके बाद ही कानून बनाया जा सकता है। आप छोग 
कानू में विश्वास करते है, परन्तु कानून में शक्ति आती कहाँ से है ? फानून 
में या तो जबता से या फिर सेना से शवित आती है। यदि २५ एक्ड की 


कम्युनिस्टों के बनियोगों का खण्डत श्ड७ 


सीलिग! ( व्यवितगत स्वामित्व में भूमि रखने वा अधिकतम परिमाण ) 
निर्वारित हो, तो हजारों मध्यवित्त छोगो के हाथ से भूमि लेवी होगी । दुनिया 
में मध्यश्रेणी के लोग ही राज्य करते हैं। वे शिक्षित हैं। समाचारपत्रो का 
स्वामित्व उन्हींके हाथ में है। इसलिए मध्यवित्त छोगो के हाथ से बिना 
क्षत्ि-पूत्ति दिये जमीन नहीं लो जा सकती | उनके पास से यदि जमीन लेनी 
होगी, तो रकत-क्राति के द्वारा ही। रबत-क्रान्ति यहाँ असम्भव है। हमने 
सह भी देखा है कि जब सीलिग” की वात उठती है, त्द छोग अपने बीच 
भूमि का वेंटवारा कर छेते हैं। अतएवं कानून के द्वारा समस्या का समा- 
धान तभी सम्भव हीगा, जब बिना क्षति-पूर्ति दिये ज़मीन लेने का कोई उपाय 
निकलेगा। बहू भी मध्यवित्त लोगो की सम्मति के अनुसार करना होगा। 
भारत के सविधान में क्षति-पूर्ति की बात है। बह भी कोई अनुचित बात नही 
है, वपोकि कानून जनमत्त के आघार पर तैयार किया गया है। कम्युनिस्ट 
कहते है कि वह बलत तैयार हुआ है/ डरिन्दु यो भूछ जनसत ने की हो, 
उसे भूछ नही कहा जाना चाहिए । इसलिए वर्त्रमान स्थिति में कानून बताकर 
भी भूमि प्राप्त नही की जा सकेगी । लोग अपने बीच भूमि बाँट लेगे और 
जो थोडी-बहुत जमीन श्राप्त मी होगी, चह खराब होगी। मैं सराब भूमि लेने 
के साथ-साथ जच्छी भूमि भी लोगो से माँगता हूँ ।” 
मावव-हृदय को मौलिक सत्यता ओर अन्त मे राष्ट्र के विलुप्ति-सधटन 
के बारे में विनोबाजी कहते हैं. “कम्युनिस्ट भाई यदि श्रज्जतता पर विश्वास 
नहीं रखेंगे, तो उनके गुरु ने उन्हें जो शिक्षा दी है, उसे सफल नहीं कर सकेंगे ॥ 
डनके गुरु कार्ल मार््स ने कहा है कि आरम्म में गशबों का राष्ट्र होगा 
बौर उसके वाद राष्ट्र समाप्त हो जायगा। इसका अर्थ यही होता है कि 
किसीके हाथ में किसी प्रकार की क्षमता नहीं रहने पर भी राष्ट्र चछ ध्कता 
है। यदि इसमें विश्दास किया जाय, सो भी जनसाधारण से विश्वास रखना 
ही पडेगा। वे कहते हैं कि अन्त में राष्ट्र विलुप्त हो जायगा, किठ्ती प्रकार 
के अधिकार की आवश्यकता नहीं रहेगी और सब छोग समान भाव से 
जीवन-यापन कर सकेंगे। वैसी स्थिति में सज्जनता पर विश्वास रखना पड़ेगा। 
भाप ने जो बात कही है, वह दस लाख वर्षो के बाद सत्य होगी, ऐसा नही 
है। वह अभी ही सत्य होने की बात है। यदि सज्जनता पर विश्वास नहीं 


श्ड्य भूदान ; दया और पर्यों ? 


स्टैगा, तो राष्ट्र को धायम रखना ही पडेंगा और स्वीवार वरना होगा वि 
8६06 ज्वी ज्रपालट 2ए़2ए, अर्थार्‌ राष्ट्र विलुप्त हो जायगा', यह 
कहा गलत है। राष्ट्र या प्रयोजन है, ऐसा सोचनेवाके पेवल क्म्युनिस्टो के 
बीच ही नही है, वल्बि वाग्रेस और सर्वोदिय में विश्वास परनेवाले छोमो में 
भी है। इस विचारधारा वे बारे में तीन विभिन्न मत है (१) बम्युनिस्ट 
लोगों था विश्वास है वि अन्त में राष्ट्र वा अस्तित्व नही रहेगा, विन्‍्तु अभी 
सह आवश्यक है कि राष्ट्र बहुत पक्रा और मजपयूतत रहे। इसलिए अमी 
समस्त अधिवारो को वेच्द्रीमूत होना चाहिए। उसे वे लोग एाल््शगनआए 
० 77००७४४४४८ ( सर्वहारा वर्ग वा अधिनायवत्व ) बहते है। वे सोचते 
हैं. कि अमी अधिनायकत्व होने पर भी अन्त में वह क्षमता क्षीण दो जायगी। 
(२) दूसरा मत हम लोगो का है। हम सोचते है वि राप्ट्र नही रहेगा 
ओऔर अभी से ही उसे क्षीण करने की दिशा में काम घुरू होना चाहिए ! 
धीरे-धीरे अधिकारों मे' विकेनद्रीयरण या प्रयोजन है। विवेन्धीकरण वे 
बिना अधिकार-छोप होना असम्मव है। ( ३) ऐसे लोगो की सख्या ससार 
में काफी है, जो यह स्वीवार बरते है। कॉग्रेसियो और प्रजा-समाजवादियो 
में से भी अनेबः लोग यह वात स्वीकार करते है, विन्तु उतका बहता हे 
वि. क्सी-न किसी रूप में राष्ट्र हमेशा वना रहेगा | इसीलिए मे वम्युनिस्टो 
से बहता हूँ कि उनकी और हमारी विचार-घारा में एक जगह जो एकता है, 
बह यही कि अन्त मे राष्ट्र नही रहेगा। यदि वे यह जानते हैं और इसे 
स्वीकार कर लिया जाय, तो यह किस सिद्धान्त पर आधृत है ” या ६ 
सिद्धान्त पर नही कि मनुष्य के हृदय में सज्जनता है और इसलिए अन्त में 
राष्ट्र का प्रयोजन ही नहीं रहेगा? ऐसी अवस्था में मनुष्य की सज्जनता 
पर विश्वास रखना ही उचित है ।” 


साम्ययोग 


सभा मनुष्यों का सम्यक्‌ छौर समान विकास सर्वोदिय वा रक्ष्य है। 
केवक सबसे अधिक छाया का सबसे अधिक हिंत-साथन द्वोने से ही वाम नही 
चलेगा, पयोवि' इसका अर्थ यह होता है कि वाकी जो छोग वच जाते है, उनका 
लोप हो वो हो, उनका नाश हो तो हो--उस बारे में चिन्ता करने की कोई 


चाम्यपोग श्४ड९ 
आवश्यवता नहीं। बल्कि, बहुसख्यको ये! सम्यक्‌ विकास के मार्ग को सरल 
चरने ने! लिए उनका भाश भी जावश्यक हो जा सकता है। किन्तु, ऐसा तो नही 
माता जा सदता, क्योंदि में क्या हेँ“--इस बारे में यदि हम गम्भी रत्तापृर्ववः 
विचार करें, तो यह भ्रवद होगा कि जो मैं हूँ, वही दूसरे भी हैँ । मैं दूस ) में 
ओर दूसरे मुझमें समान भाव से विद्यमान है। मेरा विकास या अम्युदय 
तब तक पूर्ण नही होगा, जब तक दूसरे छोगो का विकास या अम्युदय न हो। 
इसका कारण यह है कि सभी मनुष्यों में एक ही झात्मा विराजमान है। 
यह आत्मा अनन्तगुण-सम्पत्त और अनन्त प्रकार से विकासशोल है। सबर्में 
एक ही जारत्मा है। अतएव सबका समान विकास हो सकता है, भले ही एक 
जीवन में वह सम्भव न हो। जीवन के सभी क्षेत्री में यह प्रयोज्य है। जीवन 
को' विमक्त करके नही देखा जाता । इसलिए आध्यात्मिक, नैतिक, सामाजिक, 
आधिक, राजनीतिक शादि सभी क्षेत्रों मे यही समदर्शन होना चाहिए और 
अमता-स्थापता की जाती चाहिए। आज यदि हम व्यक्तिगत जीवन तथा 
सामाजिक एव सासारिक जीवन-प्रवाह को ओर दृष्टिपात करें, तो व्यावहारिक 
झ्षीत्र में इसकी आवश्यकता अनुभव करेंगे। आज ससार के विभिन्न देशो के 
बीच इतना द्वेप, हिंसा और नह क्यो है? एक देदा दूसरे देश से भय बपो 
खाता है? इसके मूल में यही है कि एक देश अपने को दूसरे देश से बडा 
मानता है और चाहता है कि वही उन्नति करे---बही सुख-भोग करे, दूसरा 
नहीं । वहू यह समझता है कि दूसरे देश वी उन्नति उसकी अपनी उनति के 
मार्य में काघा वसेगी। इस अमात्मक सनोवृत्ति से हिसा और द्वेप की उत्पत्ति 
होती है बोर आदमी अपना सर्वनाज्ञ बुला लेता है। समाज की ओर दृष्टिपात 
करने से पता चलता है कि जो मनुष्य जन्म के आघार पर अपने को ऊँचा मानता 
है और दूसरो के स्पर्श से भी दूर रहता है, वह स्वय सकीर्ण हो जाता है और 
यह मनोवृत्ति उसे जीवन के अन्य क्षेत्रों में मी सकोर्ण वन्त देती है। में जिसे 
नोचे रखने था दवा रखने को चेप्टा करूँगा, वह भी सुझे नीच कहकर पुकारेगा ! 
यदि हमारे आसपास के सभी लोग नैतिक दृष्टि से पतित ही चुके है, तो उसकी 
प्रतिकिया हमारे नैतिक जीवन पर भी होगी ही । आशिक क्षेत्र में भी ब्यक्तियत 
जोवन को उनति समाज की आर्थिक उत्रति के आवार पर बहुत-कुंछ निर्भर 
करती है। सबमें एक ही आत्मा विराजमान हैं, इस मूछ बात पर विश्वास 


श्प२ भूदान : पया और पर्यों ? 


है। पूँजीवाद के प्रचछन के कारण कुछ छोगों वा जीवन-मान उच्चतम स्तर 
पर पहुँच गया है, यह सत्य है, पिन्तु बहुत-से छोगो वा जोवचन अवनति की 
घरम सीमा पर भी पहुँच गया है। पूँनीवाद के पास इसके प्रतिवगर का कोर्द 
उपाय नही है। पूंजीवाद ने स्पप्ट रूप से कह दिया है कि जो कार्यददक्ष नहीं 
है, वे अवनत ही रहेंगे। इसके मतिरिषत दूसरा मार्य नही है। और, जो 
लोग योग्य है, उन्हे सुतन-स्वच्छन्दतापूर्वव॑ जीवन बिताने का अधिगर है-- 
यह अनिवार्य है। इसीलिए सारा ससार आज दुसार्त है और इसीलिए 
पूंजीवाद के समर्थक भी कम हैं ! आज हो या कल, इसका नाश 
अवध्यम्भावी है।” 
गणतान्त्रिक समाजवाद में समाज-वल्याण का एकमात्र साधन मता- 
घित्रार है। किन्तु मत के आधार पर वाम चलने से अनेक क्षेत्रों में अल्पसल्यकों 
के स्वार्य सिद्ध नहीं होते । इसवा प्रतिकार गणतात्रिक समाजवाद वे पास 
नही है। इसीलिए विनोबाजी वहते हैँ : “गणवत्र में प्रत्मेफ व्यवित को 
एक मत का अधिकार प्राप्त है। यहाँ मत के आधार पर काम होता है। 
इससे अल्पसख्यकों की स्वार्थ-रक्षा नहीं होती । बहुसख्यकों का ही हित- 
साधन होता है। गणतात्रिक समाजवाद इस बात का दावा करता है कि 
उसमें सबकी स्वार्थ-रक्षा की व्यवस्था हो सबती है। विन्तु, गणताधिकता 
के क्रम में जो बुराइयाँ सामने आती हूँ, उन्हे दूर करने के उपाय समाजवाद 
के हाथ में नही हैं। जब तक वहुसख्यकों की राय के द्वारा अल्पसख्यकी की 
स्वार्य-रक्षा की चेप्टा होगी, तब तक पूर्ण समाजवाद प्रतिष्ठित नही होगा ।” 
अब साम्यवाद के बारे में विचार किया जाय । विनोबाजी कहते है ः 
“साम्यवाद कहता है कि उच्च श्रेणी का छोप नही होने तके साम्य-प्रतिप्ठा 
कर सकना सम्भव नही होगा। वर्ग-सधर्ष और सम्पन्न छोगो के छोप के 
अलावा और कोई उपाय नही है। इतनी दूर तक हिंसा का आश्रय प्रहण 
करना आवश्यक है और यही धर्म है। यह सर्वया स्पष्ठ है कि इसके द्वारा 
ससार में श्ान्ति-स्थापना नहीं हो सकती, क्योकि हिंसा से प्रतिहिसा का ही 
जन्म होता है, भछे ही हिंसा के द्वारा उसे कुछ दिनो तक दबाकर रखा जाय । 
केवल यही नही, इसके कारण मनुष्यत्व वा मूल्य भी घटता है और मनुष्यत्तः 
को प्रतिष्ठा नष्ट द्वोती है।” 


साम्यवाद और साम्पयोग १५३ 


अतएवं साम्ययोग की विचारधारा गम्भीर रूप से समझना सबके छिए 
आवश्यक है। साम्ययोग क्‍या है, इसकी व्याख्या करते हुए विवोवाजी 
कहते हैं : “साम्ययोग कहता है कि सभी मनुष्यों में एक ही आत्मा समाव 
रूप से विद्यमान है| मवृष्य-मनुप्य के वीच कोई भेद है, यह साम्ययोग स्वीकार 
नहीं करता। इसके अतिरिक्त मनुष्य की आत्मा और अन्य प्राणियों की 
आत्मा में कोई मौछिक भेद नही है। तव, वह इतनो दूर तक स्वीकार करता 
है कि मनुष्य की आत्मा का जो विकास हो सकना सम्भव है, वह अन्य भोणियों 
के मामछे में सम्भव नहीं है। ययपि अनुशीलन के द्वारा मतुप्य की आत्मा का 
विकास किया जाता है, तथापि सभी मनुष्यों का विकास समान भाव से 
नही होता। प्राणिमात्र में एक हो आत्मा विद्यमान है, इसलिए जितनी दूर 
तक सम्भव हो, प्राणियों की रक्षा के लिए प्रयत्त करता वर्तेव्य है । 
“पाम्यवाद और क्ाम्ययोग का अन्तर थही है कि साम्यवाद आत्मा 
की अभिन्तर में विश्वास नही करता), डिल्सु साम्ययीग करता है! राम्ययोग 
क्रेवड आत्मा को अभिन्नता में विश्वास करके ही शान्त नहीं हो जाता। बहु 
इसो विश्वास के आधार पर और भी गम्भीर क्षेत्र में प्रवेश करता है । इसके 
फलस्वरूप नैतिक, आथिक, सामाजिक और राजनीतिक क्षेत्रों में क्रान्ति 
का सघटन होता है। 

“जब हम कोई मौलिक बाध्यात्मिक सिद्धान्त स्वीकार करते है, तब 
बहू जीवन के विभिन्न क्षेत्रो में प्रवेश करके कार्यशील होता है। हम अपनी 
युद्धि-क्षक्ति के सालिक नही है--उसके मालिक एक्मा भगवान्‌ है। हम 
जिन गुणों के अधिकारी होते है, वह समाज के ही कारण । अतएव हप सबने 
जो दाक्ति प्राप्त की है, उसका समाज की सेवा में ही उपयोग करना होगा । 
हम अपने छरीर के मालिक नही है। हम तो केवल उसके सरक्षक है । हमारे 
पास जो कुछ सम्पत्ति है, उसके मालिक हम नही, भयवान्‌ है। ट्रस्टीशिप 
या सरक्षण की विचारधारा प्रहण करने से पूर्ण विचार-क्रान्ति आ जाती है। 
हमारे पास दो कुछ है, दह्‌ समाज की सेवा बरले फे छिए है । व्यक्तिगत 
स्वार्थ को समाज के चरणों में अपित कर देना ही व्यवितगत स्वार्यसिद्धि है। 
साम्ययोग और साम्यवाद के दीच यही बडा अन्तर है।” 

साम्ययोग्र का सिद्धान्त ग्रहण करने से आशिक क्षेत्र में वह्‌ कैसा कान्ति- 
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रखकर ही अपने को दूसरो मे और दूसरों को अपने में देसने वी दृष्टि प्राप्त 
की जा सवती है। उससे सुप-दुस में सबको रामान रूप से देसेगे थी 
शिक्षा मिलती है। विनोवाजी ने उसे 'साम्ययोग' नाम दिया है। साम्ययोग 
ही भूदान-यज्ञ की मूल विचारधारा है। श्रीमद्मगवदुगीता वे छठे अध्याय 
ये धार श्छोको में साम्ययोग! वी व्यास्या की गयी है। थे इलोक सिम्त 
छिपित है: 
सर्वभूतस्थमात्मान  सर्वमूतानि चात्मनि। 
ईक्षते गोगयुक्‍तात्मा सर्वत्र समदर्शन, ॥ २९॥ 
यो मा पश्यति सर्वत्र राब॑ च मयि पश्यति। 
तस्याहू न पश्यामि स च में न प्रणश्मति ॥ ३०॥ 
सर्वेभूतस्यित यो मा भजत्पेकत्वमास्यित । 
सर्वया वर्तमानोईपि स योगी मधवि बर्तते॥ ३१॥। 
आत्मोपस्पेन सर्वत्र सम्र॒ पश्यति योश््जुन। 
घुख वा यदि वा दुख सा योगी परमो मत ॥ र३२॥ 
योग में समाहित चित्तवाला और सर्वत्र समदृष्टि रखनेवाला योगी' 
ही अपने को सभी भूतो में और सभी भूतो को अपने में देख सकता है ।“-९९ 
जो मुझे ( आत्मा को ) सभी भूतो में देखता है और सब भूतों को 
मुझमे देख पाता है, वह मेरी दृष्टि से बाहर नहीं होता और मैं भी उसकी 
दृष्टि से बाहर नहीं होता /--३० 
जो सब भूवों में अवस्थित मुझे ( आत्मा की ) अपने से अभिन्न मानकर 
साथना करता है, वह चाहे कही भी निवास बरे, मुझमे ही तिवास करता 
है ४--३१ 
हें अर्जुन, जो सुख और दु ख में सभी जीवो को अपने बराबर ही देखता 
है, वही योगी सबसे श्रेप्ठ हौता है--यह मेरा मत हे ३३२ 
यही साम्य की समग्र दृष्टि है। विनोबाजी युवावस्था के आरम्भ 
से ही निष्ठावान्‌ सन्‍यासी है। इसीलिए उनकी प्रायमिव दृष्टि आध्यात्मिक 
रही। आध्यात्मिकता पर आधृत उनकी साम्य की पहली दृष्टि थी-- 
साम्ययोग या समग्र दृष्टि। इस मौलिक आध्यात्मिक सिद्धान्त से उनते' जीवन 
के विश्ेष-विश्येप क्षेत्रो में प्रवेश पा लिया है। उनकी साम्यदृष्टि सामान्य 
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से विशेष की ओर, समप्टि से व्यप्टि की ओर सकमित हुई है। उनका एकत्व- 
चोष आध्यात्मिकता की सम्ग्रता अर्थात्‌ आत्मा के एकत्ववोष से जीवन के 
| विश्येप विज्येय व्यावहारिक क्षेत्रो मे पहुँचा है। दूसरी ओर, महात्मा याघी 


के अन्यात्य विशेष-विश्येप क्षेत्रो में प्रवाहित होती है और अन्त में साम्ययोग 
या साम्य की समग्र <प्टि में परिणत हो जाती है। इसीलिए महात्मा ग्राधी 
के जीवन-दर्शन की प्रयति प्रयाली 490ए८प०८ ( आरोही ) है बौर 

की जीवन-दृष्टि की प्रगति प्रणाली १८०१०पकएए८ ( अवरोही ) 
है। उनके अपने-अपने जीवनारम्म की विश्विप्टता के कारण प्रगति-प्रणारी- 
सम्बन्धी उनके दृष्टिकोण में अन्तर है। 
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विवोबाजी ने भूदान-यज्ञ की मूठ विचार-धारा को नाम दिया है-... 
“साम्ययोग।” साम्ययोग के आवार पर सर्वोदय-समाज का सघटन करना 
होगा। झाज: ससार में जो विचारधाराएँ प्रचलित है, उनके साथ साम्ययोग 
कै पुल्नात्मक अध्ययन की आवश्यकता है। इससे साम्ययोग की विशविष्टता 
और उत्कर्ष का अनुमान छगा सक्‍ना आसान हो जायगा। इसके अतिरिक्त 
जीवन के विभिन क्षेत्रों में साम्ययोग कैसा विप्लवी परिवर्तन छाता है, इस 
हरि भी विज्लेप रूप से विचार कर छेने की आवश्यकता हैं। इससे सर्वोदिय 
का स्वरूप सहज ही समझ सकने में हम समर्थ होगे। 
आज सार में मुख्यत' तीन विचारघाराएँ अचलित है (१ ) पूंजी 7" 
(२) गणतात्िक समाजनाद और (३ ) साम्यवाद | इन सबसे पूंजीवाद 
>. जराना है। योग्यता और कार्यदक्षता की वृद्धि करना ही पूंजीवाद का 
अईद्य है। विनोबाजी बहते है “पूंजीवाद बेवल कार्यदक्षता को ही स्वीकार 
ऊरता है। पूंजीवाद कहता है कि कुछ छोयो की कार्यदक्षता कम है, इसलिए 
उन्हें कम परारिश्रमिक मिलना चाहिए। कुछ छोयो की कार्यदक्षता अधिक 
है, इसलिए उन्हें अधिक परारिश्रमिक देना आयर्वक है। कार्यदक्षता के 
अनुसार पारिश्रमिक देकर पूंजीवाद समाज में योग्यता बढाने का प्रयास करता 
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कारी परिवर्तन छायेगा, इसको व्याख्या करते हुए विनोबाजी कहते हैः 
“जो व्यक्ति अपने साधनों के अनुसार समाज का पूरा-पूरा काम करेगा, वह 
अपने जीवन-यापन की आवश्यक चीजें समाज से पाये का अधिकारी होगा। 
जिस व्यमित की आँखें नही है, वह यदि अथा रहने पर भी ययासम्भव वाम 
करता है, तो अपना पूर्ण भरण-पोषण पाने का अधिकार उसे भी प्राप्त होगा। 
जो व्यवित दृष्टि-शक्ति से हीन है, वह पूरी शक्ति लगाकर काम करने पर 
भी आँखवालो की तुलना में कम काम कर सकता है, किन्तु इसी कारण से 
काम करने की शबित और तारतम्य के अनुसार पालन-पोषण बी व्यवस्था 
और तारतम्य की व्यवस्था करना अन्याय है। पोषण भौतिवः वस्तु है और 
सेवा नैतिक वस्तु। नैतिक वस्तु का मूल्य भौतिवः वस्तु के मूल्य वे द्वारा 
निर्धारित नही किया जा सकता। डबते हुए व्यक्ति का उद्घार करनेवाले 
व्यवित की दस मिनट की सेवा का ही मूल्य क्या मजदूरी के हिसाब से भाँका 
जा सकता है ? माँ सन्‍्तान की, पुत्र पिता की, शिष्य गुर की, म्री समाज की 
सेवा करते है, किन्तु इन सव सेवा-कायों का मूल्य पँसे के रूप में नही आँका 
जा सकता। जिस सेवा में हृदय उँडेल दिया गया है, उसका मूल्य किस प्रवार 
पैसे के द्वारा निश्चित किया जा सकता है? पुत्र ने माता को जो कुछ दिया 
है, विद्यार्यी ने गुरु को जो कुछ दिया है, किसान ने समाज को जो कुछ दिया है; 
वह अमूल्य है। नैतिक मूल्य की तरह ही आथिक क्षेत्र मे भी श्रम का मूल्य 
समान होना चाहिए। विन्तु, आज इसके सर्वथा विपरीत स्थिति है। क्ारीरिव 
कार्य की अपेक्षा बुद्धि के कार्य को अधिक मूल्य दिया जा रहा है--प्रतिष्ठा 
भी अधिक दी जा रही है। किन्तु, इस प्रकार का वैपम्य सर्वया आधारहीन 
है। साम्ययोग की विचारधारा आत्मा के समत्व पर आवृत है। इसीलिए 
उसमें आधिक क्षेत्र में किसी प्रकार की विषमता स्वीकार नही की जाती। 
तथ सेवक की भूमिका के अनुसार सेवा का प्रकारमेद हो सबता है। जो 
सेवा माँ कर सकती है, वह पुत्र नही कर सकता और जो सेवा पुत्र कर राबता 
है, वह माँ नही कर सकती। जो सेवा स्वामी कर सकता है, वह सेववः नही 
कर सकता और जो सेवा सेवक कर सकता है, यह स्वामी नद्ही कर सवता। 
भाई जो सेवा कर सकता है, वह बहन नदी बर रावती और बदन जो सेवा 
कर सकती है, भाई नहीं कर सकता। इसी तरह व्यवित वे पार्वदय और 
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शक्ति के पार्थेवय के अनुसार सेवा का पार्यव्य हो सकता है। किन्तु, सबके 
इलिए समान रूप से चिन्ता करनी होगी॥। . * 

“अेंगुलियाँ कम-बेशी काम देती है, किन्तु वे सव समान है। एक 
आँगुली से जो काम होता है, वह दूसरी से नही होता ( इसी प्रकार यह समग्नना 
आवश्यक है कि समाज में एक की सेवा दूसरे की सेवा से भिन्न हो सकती है, 
परल्तु उत्तका आर्थिक मूल्य समान होना चाहिए। 

५हमने यह समझ लिया है कि साम्ययोग के सिद्धान्त के अनुसार जब 
नैतिक मूल्य में कोई अन्तर नहीं होता, तव आयिक क्षेत्र मे भी अन्तर होना 
उचित नही है। विकास वे! लिए सवको समान सुयोग प्राप्त होना चाहिए । 
विद्यार्थी अपनी ग्रहण-शव्ति के अनुसार शिक्षा ग्रहण करेगा, यह सही है, 
विस्तु पॉरिश्रसिक का परिसाण कम-ेशी करने से सबका ठीक तरह से विकास 
नही होगा। इससे क्षेत्र-्यरिवर्तत करके अन्य क्षेत्र में जाने का आकर्षण आ 

जाता है---जैसा कि आजकल होता है। समान वेवत की व्यवस्था होने से 
इस मनोवृत्ति का दमन होगा। 

“आयिक क्षेत्र में साम्ययोीग का परिणाम यह होगा कि भ्रत्पेक ग्राम 
पूर्णझूप से स्थायलम्थी हो जायगा। अन्न, वस्ज, दूध, थी आदि जिन सब 
अस्तुओ की मूल्त आवश्यकता होती है, बे प्रत्येक ग्राम में पर्याप्त परिमाण में 
उत्पन्न होगी और इससे ग्राम स्वायडऊम्वी वन जायेंगे। इस प्रकार सबके 
स्वावलम्बी होने से समता का उद्भव होगा। यदि यह ग्राम अपूर्ण रहे और 
बह ग्राम भी अपूर्ण रहे, त्ती दोतो को अपूर्णता के कारण साम्य की स्थापना 
सही हो सबेगी । जिन सब वस्तुओं वी मूछत आवश्यकता होती है, उनया 
गाँव में उत्पादन होना आवदयद है। भगवान्‌ ने सबको परिपूर्ण करने पैदा 
किया है। बुद्धि और शक्ति क्म-बेशी है। किन्तु, भगवान्‌ की व्यदस्था इस 
अवार विवेन्द्रित है कि सबका विकास हो सकता है । इस प्रसार की विकेद्धित 
व्यवस्था शापिय छोत्र में मी होते वो आवध्यकता है।! 

राजनीतिब' क्षेत्र में साम्ययोग के फल की व्यास्या व रते हुए विनोवाजी 
बहते हैं. “साम्ययोग वे फलस्वरूप राजनीतिक क्षेत्र में भो बर्ेमाव मूल्य 
था परिवर्तन हीगा। हम बेवठ झोपणदीन समाज नहीं चाहते--हम घारान- 
हीन समाज भी चाहते हैं। साम्ययोग ये! सिद्धान्त के अनुसार घायत-मता 
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का गआम-प्राम में वितरण होगा। अर्थात्‌ ग्राम-त्राम में अपने राज की प्रतिष्ठा 
होगी ॥ मुख्य केन्द्र में नाममात्र की सत्ता रहेगी और इस प्रकार होते-होते अन्त 
में शासनहीन समाज स्थापित हो जायगा।” 
साम्पयोग सामाजिक क्षेत्र में जिस ऋतिकारी परिणाम की सृप्दि 
करेगा, उसका वर्णन करते हुए विनोवाजी बहते है : “सामाजिक क्षोत्र में 
भी जातिभेद या ऊँच-नीच का भेद नही रहेगा। यदि विसीमें ब्राह्मण ने गुण 
रहेंगे, तो उसे तदनुरूप काम दिया जायगा। किन्तु, इसी कारण उसे अन्य 
लोगो से ऊँचा नहीं माना जायगा। इसी प्रकार मेहतर, मोची जादि को 
भी नीच नहीं माना जा सकेगा, क्योकि उनके न रहने से समाज नहीं चछ 
सकेगा ।! 
असली क्राति या विप्लव एकमात्र साम्ययोग के द्वारा ही जा सकता 
है। यह दावा करते हुए विनोबाजी कहते है * “इसी प्रकार नैतिक, आधिक, 
राजनीतिक और सामाजिक व्यवस्था में भी परिवर्तत छाना साम्ययोग वा 
उद्देश्य है। इसे काति कहा जाता है। आजफल हिसा को ही विष्लव भा 
कऋति समझा जाता है, विन्ठु जहाँ मौलिक विषय में क्राति नही होती, वहाँ 
केवल ऊपर-ऊपर परिवर्तन भाये को विप्लव कहना गलत है। विष्ठव तभी 
होगा, जब हम नैतिक जीवन में विप्लबी परिवर्तन ला सबने में सक्षम हा । 
हम यह दावा करते है कि साम्ययोग नैतिक मूल्य में परिवर्तन छाता है, वयोवि' 
साम्ययोग का आबार आध्यात्मिक है और बह जीवन वे हर क्षेत्र में त्राति की 
सृष्टि करता है।” अर्थात्‌ आत्मा की एकता स्वीकार क्रने से ही 
नैतिक क्षेत्र में समता की मनोवृत्ति आ सकती है, अन्यथा नहीं। जहाँ भैतिक 
क्षेत्र मे समता-बृत्ति का अभाव है, वहाँ जीवन के अन्यान्य क्षेत्रों में मीछिक 
समता की सृष्टि कर सकना सम्मव नहीं है। 
साम्ययोग के व्यापक दृष्टिकोण की व्याख्या करते हुए विनोबाजी 
कहते है “साम्ययोग वा विचार हृदयगरम करने दे लिए पहले मोहममता 
से मुक्त होने की आवश्यकता है। भूदान-यज्ञ मोह-ममता से मुक्त होने वा 
उपाय है। किस प्रकार मुक्त हुआ जा सकेगा ? जमीन वा स्वामित्व-भाव 
त्याग करके यह मुक्ति-साथना आरम्भ करनी होगी। भूदात बरना विसी 
पर कृपा करना नहीं है। और भी आगे वढ़वर मैं वहूँगा वि विसी प्रदेश में 
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यदि जमीन घम और शआवादी अधिव हो, तो एक प्रदेश ये छोग दूसरे प्रदेश 
में जाधर निवास कर सर्ेंगे ) इसी प्रवार एक देश के छोग दूसरे देशो में भी 
जावर बस सकें । पृथ्वीमाता या द्वार सबके छिए सुछा है। जो जहाँ 
रहना चाहेंगे, वहाँ रहेंगे। इस प्रवार हम विश्द के नागरिवा बनना चाहते 
हूँ और सभी प्रदार के आयिका, सामाजिक तथा राजनीतिक मेद दूर परना 
चाहते है। जमीन थोडी हो, छोटा टुबडा हो या बडा दो, यढ़ सव परमेश्वर 
यय ही दान है। हम उसके मालिव नहीं हो सकते । भारत के निवासी भारत 
के मालित है और जर्मनी के निवासी जरमती वे, यह धारणा गलत है। ससार 
मं जितनी वायु है, जितना जछ है, जितना प्रवाश है, जितनी भूमि है, सर 
सदकी सम्पत्ति है--यह साम्ययोग को व्यापक दृष्टि है।!” 
काचोपुरम्‌-सर्वोदय-सम्मेलन वे समय वहाँ अपने प्रथम दिन के प्रायंन(- 

अवचन में बिनोबाजी ने व्यास्या बरते हुए बतछासा कि समग्र दृष्टि से 
साम्यवाद और साम्यमोग के बीच यया पार्थक्य है) उन्होंने वहा * “साम्यवाद 
विपमताबाद की प्रतिक्रिया है--बह साम्राज्यवाद और पूंजीवाद की प्रति- 
क्रिया है। साम्ययोग एवं जोवन-विचार है, वह रवयम्भू टै। यूरोप में पूंगोवादी 
समाज-रचना वे कारण जो विचारवारा प्रसारित हुई थी, उधमे वर्ई भ्ुदियाँ 
थी। इसलिए वहाँ प्रतिक्रिपा-स्वरूप साम्यवाद का जन्म हुआ। इस तरह की 
प्रतिवारात्मक विचारधारा जीवन-विचार नही हो सकती । बह एवं तात्वालिवः 
वस्तु है और किसी समगर-विशेष के छिए उपयोगी सावित होती है। मेरी 
धारणा है कि साम्यवाद का काम प्राय समाप्त हो गया है+-उसका सार- 
रत्त्व ससार ने प्रहण कर छिपा है। उसकी ओर जाज सारा ससार आह्ृष्ट 
है। हम उसे 'सर्वोदय' कहकर पुकारते हूँ। हमते उसे 'साम्ययोग' नाम 
दिया है। वह एक जीवन-विचार है! चिश्काल तक उसकी उपयोगिता 
बनी रहेगी, वप्रोकि उसका जाघार आत्मा की एकता है। आत्मा की एकता 
भारत के ऋषियों द्वारा अनुभवश्तिद्ध हैं। आत्मा को एकता के सम्बन्ध में 
बे मनृष्यन्समाज को शिक्षा दे गये है।” 

सख्य भक्ति का यूग 

अनादिकाल से माववन्समाज का विकास होता आ रहा है। आत्मा, 

अनन्तगुण-सम्पन है। एक-एक युग के भ्रयोजन के जतुरूप आत्मा के एक- 
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एक गुण या विवास होने की आवश्यवता होती है। तब उस गुण वा विवास, 
होता है और समाज में उस गुण या चिन्तन-मनन होने लगता है। इसी 
प्रयार समाज में एव रामय वस्त्र-धारण गुण वे' विकास वी आवश्याता हुई 
थी। उस युग मे समाज में वस्त्र-धारण वो ही पर्मस्वरूप माना जाता था। 
और एक युग में पम-नियमन वी आवश्यकता हुई थी । उस समय घाम-नियमन 
मी चेप्टा में यिवाह-प्रया वी सृप्दि हुई। गुणमात्र वा ही छोग आदर बरते 
है, यह रात्य है, विच्तु युग मे' प्रयोजन ये अनुसार और परिस्थिति की परिणति 
मे फलरवरूप समाज मे जिस गुण वे विवास था प्रयोजन होता है, उस गुण का 
प्रयोग घरने मे लिए समाज उत्सुव हो उठता है। पस्त्रन्धारण पा आज 
भनुष्य आदर परता है। वाम-नियमन का मनुष्य निशवय ही आदर परता 
है, विन्तु आज उसये' विकास वे लिए रामाज उत्सुक नही है। तब, जिया पं 
के प्रयोग और विवास ये छिए आज समाज उत्सुक हुआ है, वह कौन-सा 
गुण है अथवा वे कौन-वौन-से गुण है ? विनोबाजी बहते है वि. आज तीन 
गुणों फी आवश्यकता वा उद्मव हुआ है (१) निर्मयता, ( २) समता 
और (३) समाजनिप्ठा । समता के विपय में हम यहाँ विचार हल ॥ एक 
युग में सदुद्देश्य से प्रेरित होवर ही वर्ण-व्यवस्था वायम की गयी थी । विनोवाजी 
इस सम्बन्ध में बहते है. “ऐसी व्यवस्था थी कि प्रत्येक व्यवित अपनी“ 
अपनी योग्यता वे अनुसार शिक्षा ग्रहय कर सके । उस युग में मनुष्य की योग्यता 
देखी जाती थी। उस युग के' छोग सोचते ये कि जिन्हें वम बुद्धि है उन्हे 
चदने-लिखने की बया आवश्यकता है? उन्हे मेहतत वे काम गो 
अच्छा होगा, और यदि उन्हें बुद्धि के वाम में छगाया जायगा, वो उनसे न 
का भी याम नही होगा और मेहनत का भी नहीं ।* इसीलिए श्रेणियों या व! 
की सुष्टि की गयी थी ! किसी पर राज्यमार और देश-रक्षा वा भार दिया 
जया। किसी पर वाणिज्य-व्यवसाय वा भार डाला गया ॥ और, विसीको 
शारीरिक परिश्रम करने वा भार दिया गया। अन्य वर्णोंवी सेवा करने 
का भार एक अन्य श्रेणी को दिया गया। अभी हंस ऐसा सोच सकते हैं कि 
यर्णभेद फरने में उनका उद्देश्य अच्छा नही था, विन्तु यह ठीक नहीं हैं। 
“किसी बुरे उद्देश्य से वर्णमेद नहीं किया गया था। विनोबाजी कहते हैं 
“वाद में असमता बढी और छोगो ने सोचा कि प्रत्येक की योग्यता बढ़ायी 
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“ जा सभती है। जिस युग गे विज्ञान नही था, उसी युग में वर्णों का जन्म हुजा 
था। किन्तु, ऊव विज्ञान का विकास होने छगा, तव यह सोचा जाने लगा 
कि विज्ञान की सहायता से सभी मलुप्यों का समान विकास किया जा राकता 
है। अतएव वर्णों अथवा श्रेणियों की अब कोई आवश्यकता नहीं है।” समाज 
में जिन अन्य असमतामूलक या समता की विरोधिनी ध्यवस्थाओं का जन्म 
हुआ था या जिन्हें पैदा किया गया था, उनके सम्बन्ध में भी पही बात भ्रमोज्य 
है। अर्यात्‌ आज विज्ञान के युग में इन सव असम व्यवस्थाओं को कायम 
रखने की कोई आवश्यकता नही है॥ इसोलिए आज समाज में समता की 
इतनी ती भूख जगी है। समता-विरोधी कोई बात समाज को अच्छी नहीं 
व्यती। समाज में समता लावे-सम्बन्धी कोई भी आन्दोलन जनसाधारण 
में उत्साह पैदा करता है, क्पोक्ति आाज युग की यही आवश्यकता है। 

आज समता का युग जाया है। इसलिए समाज मे, श्रेणी-श्रेणी मे; 
व्यक्ित-व्यवित में जो श्रद्धा या भवित विद्यमान थी, उसकी' भूमिका में भी 
ऋतिकारी परिवर्तन आना निद्िचत है। पारस्परिक सम्पर्क को तरह हो 
पारस्परिक प्रेम, भवित या श्रद्धा का भी रूप होगा। पारस्परिक सम्पर्क की 
भूमिका में क्रांतिकारी परिवर्तेन ही रहे है। इसीलिए प्रेम, श्रद्धा या भर्वित « 
के रूप में भी कातिकारी परिवर्तन भा रहे है । रामता के यूय से भक्ति का, रूप 
“भसस्य भवित! होता है। शाह में पांच प्रकार के प्रेम-भाव या भविति-माव 
की चर्चा हुई है। शास्त्र कहता है कि प्रेम-भाव या भविति-भाव पाँच प्रकार' 
के होते हूँ। जैसे,---शान्त, दास्य, सला, वात्सल्य और मघुर। ऋषि लोगी 
का भाव शान्त-भाव होता है। “स्वानन्दभावे परितुष्ट ।” “आात्मन्येवात्मना 
तुप्ठ /” माँ का सन्तान के प्रति वात्सल्य-भाव होता है, जैसा कि गोपाल के + 
प्रति यक्योदा का माव है। पतली का भाव सबुर-माव होता है, जैसे सोपिकाओं 
का भाव। दास्य-भाव होता है स्वामी के प्रति सेवक का भाव। रामचद्ध 
के प्रति हनुमान्‌ का दास्य-्माव था। और सखा-साव कहते हैँ बन्चु के प्रति 
बन्चु के, सखा के प्रत्ति सा के भाव को। श्रीकृष्ण के प्रत्ति अर्जुन की जो 
भवित, श्रद्धा या प्रेम है, वह ससा-भक्ति का उदाहरण है। जो व्यक्त दूसरे 
को जैसा देखता है या समझता है, उसका भाव वैसा ही होता है। "यो यच्छूड- 
स॒ एवं स;।!« जिसकी जैसी लद्धा होती है, बह चैसा ही होता है। आाज 


हि 
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भाई की पलों को छोग नाम रो पुवारने छगे है। उन छोगो के बीच परतर 
श्रद्धा या भवित मे पी नहीं थायी है, विन्तु आज बह सत्य भवित में परिषत 
हो गयी हैे। आपुनिव' झचि-सम्पत्त गुजराती परिवार में बच्चे पिता को नाम 
डैपर पुवारते है। जैसे, पिता वा चाम 'मदुभाई' है, तो पुत्र पिता को मितु* 
भाई बट्यर पुकारता ऐै। यहाँ पिता-पुत्र ने बीच प्रेम-भाव सष्ट नही होता -7 
बैयछ युग-गरिवर्तन के अनुसार उराया प्रवार-मेंद दो जाता है। 

विनोव्राजी आगे यहते है: “पु की साँग गे अवुसार हमें समाज ता 
गठन यारना होगा। आज यह रामझ लेगा आवश्यव है नि पुराने युग का 
जो मूल्य था, वह ठीक उसी रुप में ठिकमही सकता । तुझसी-रामायव के 
समय जिसवाः जो मूल्य था, इस युग में उसवा वही मृल्य नहीं रहेगा। उ्ते 
युग में ब्राह्मण श्रेष्ठ माने जाते थे, किन्तु यर्तमात युग मी रामायण में गह 

नहीं माना जा सकता कि केवल द्राह्मण हो श्रेष्ठ है। जो अच्छे हैं, वे श्रेष्ठ 
माने जायेंगे ( बिन्तु समता का सम्बन्ध रहेगा )। । 

“दर्तमान युग में बारखानों में मालिया और मजदूर रहेंगे। एक की 
बुद्धि अधिक और दूसरे की दारीरिक' शक्ति अधिवा। मजदूर यह नही वद्देगा 
कि आप माछिव' है और में आपका नौकर हूं / यह सम्बन्ध और अधिक 
दिनों तक नहीं चल़ेगा। अब तो दोनो ही भागीदार होगे। बुद्धि वे' लिए. 

+ मालिक को जो पारिश्रमिव मिलेगा, शारीरिक श्रम वे लिए मजदूर को भी 
बही पारिश्रमिक मिलेगा। पारिश्रमिव बरावर होगा, परन्तु जिसकी योग्यता 
* अधिव होगी, वह आदरणीय होगा। एक व्यक्ति दुसरे व्यक्ति वा मित्र 
होगा, «साथी द्वोगा ध 
९» “वर्तमान यूग में भाई-भाई, गुरु-शिप्य, पति-पलली आदि के सम्वन्ध 
नवीन ढय के होगे। उसमें एक वयी रुचि आयगी। प्राचीन युग में भी 
पारस्परिक सम्बन्ध प्रेमपूर्ण थे । किन्तु आज वह प्रेम विवारप्रस्त हो गया 
है। पति महोदय विगड गये है, फिर भी उन्हे देवता माना जा रहा ऐ और 
साध्वी होने पर भी पत्ती का आदर नही है। जहाँ सम्बन्ध खराब हो गया 
है, वहाँ नवीन युग री माँग सामने आ गयी है। है 

“आज यदि स्वय रामचन्द्र भी ससार में आकर राजा राम होता चाह/ 

तो हम यह स्वीकार नही करेंगे। महात्मा गाधी भी यदि आयें, तो हम उन्हें 
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राजा गाधी नहीं बनायेंगे। दे महात्मा गाघी रहेंगे। प्राचीन फाल में अच्छे 
राजा थे, विन्तु उनकी अपेक्षा खराब राजा अधिक थे । पहले प्रजा का विकास 
सीमावद्ध था, विन्‍्तु आज समय आागें बढ गया है। जो व्यविय समय वे १रिवर्तेव 
के अनुसार चलना नही सीखता, वह हार भी साता है बौर मार भी। घारा 
में पडा हुआ व्यक्ति यदि हाय-पाँव न चक्तायें, तो भी घारा उसे जागे ले जाती 
है। किन्‍्तु, यदि वह पारा के विपरीत जाने की चैप्टा करेगा, तो उसका'कुछ 
व्यायाम होगा, यह तो सदी है, किन्तु वह आगे नहीं बढ सकेगा ! 


“मनुष्य क्तिना भी बडा वयों न हो, उसकी प्राचीन प्रत्तिप्णा और 
-आडम्बए आज और नही चकेगा। हमारे पास इसका एक उदाहरण है। 
परशुराम कितने महान्‌ पुरप थे। उनकी वडी ख्याति भी थी। उन्होंने 
इककीस बार पृथ्वी को क्षत्रिय-विद्ीन किया था। वे अवतार थे। किन्तु,” 
जब रामचन्द्र आये तव उन्हे यह पहचान छेना जहरी था वि नया अवतार 
आ गया है। किन्तु, उन्होंने यह नहीं पहचाला और रामचत्द्र बे साथ छेडाई 
करने को बढे | उसमें वे पराजित हुएं। परशुराम-सदृश शवितशाली पुरुष 
जब यू के बिरद्ध जाने के उपक्म में नहीं टिकः सका, तव दूसरा कोई 
कंसे टिकेगा ? पुरानी रीति क्तिनी भी अच्छी क्यों न हो, वह नये युग में 
अच्छी तरह ठहर नहीं सकेगी। कं 

“आज जब कार्यक्ताओं के साथ मे) दाता हुई, तव मैने उनसे /कहा 
कि हमें जो एक-पष्ठाश चाहिए, वह मानों टैक्स की अदाई की जा रही है । 
में त्ती यह विचार समझा रहा हें कि भूमि, सर्म्पत्ति और उत्पादन के सावतो * 
पर अब सवका समान अधिकार है! थरुग की माँग की वात जी व्यक्ति वतछाता 
है, उसे छोंग उद्धत मानते हूँ । यदि उसे उद्धत माना जायगा, तो बह उद्धत 
हो जायगरा। किल्तु, यदि युथ की मूल पहचान छी जाय तो जो माँगवें मायेगा, 
बह सम्र होकर रहेगा और छोटे-बडे की श्रद्धा करेगा।/ 

भाता-पिता के साथ सन्तान के सम्बन्ध के विषय में चर्चा करते हुए 
विनोबाजी कहते है. छोग कहते हूँ कि आजकल सन्तानद माता-पिता की 
अद्भा नहीं करती। सन्ताव तो बाल्यावस्था से ही माँ पर पूर्ण श्रद्धा रखकर 
चछती रहती है। माँ यदि कहेगी कि वह चाँद है, तो वच्चा गान छेगा। 

चच्चा यह सही कहता कि ठहरो, जरा सैं पता लगा लूँ कि वह सचमुच चाँद 
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समा था युग हे। इसकी विद्द व्यास्या करते हुए बिय्रोबाजी यहते है 
“थे [पर और भगवाए्‌ शरीरष्ण थे बीच रास्य मक्ति वी भूमिया थी। एए 
इुगर थी समा मार थे थाम यरते थे। श्रीएप्ण ज्ञाा ये मादार मे 
भय गा जाय सीमित था। ये परात्रमी तो थे, विन्तु उनकी दाफ्ति परि्ि) 
थी। श्रीएृष्ण वी धब्ित असीम थी। डिन्चु उप दोनो मे बीच सपानाम्।' 
था दानी मे बीच रामानता था सम्बन्ध था | भगवान्‌ थे प्रति अर 
पे गा र्मेआदर-श्रद्धा थी, कितु उसना मूल रामता में था। उसके [| 
एप युग दास्य भप्ित या युग था। उस युग में स्वामी-सेववः का भाव पी! 
स्वामी और सेव मे बीच प्रेम था । पिन्तु, स्वामी सेवय' या पाएटनलोए 
करता था और रोवय स्वामी की भगित यरता था। धह हनुमान्‌ वा मी 
या। हनुमान्‌ राम थी जो भवित बरते थे, वह दास्य भवित थी । आज सार 
में सख्य भवित थी भूय बहुत अधिवः है। इसवा अर्थ यह नही है कि जो एस 
पृर्ष हैं उनमे प्रति भवित्त नही रहेगी । अब भपित पे' राय साथ समता हीं 
रम्बन्ध रहेगा । जब युद्ध या रामय आया, तब अजजुन ने श्रीजरष्ण से पूछ 

आप भेरी सहायता मरमे बया ? आप मेरे सारथी बनें और मेरे घोडो की 
देस रेस करें ।” इस प्रयार कर्जुन ने अपने परमपृुज्य व्यपित वो घोडों की 
सेवा बाय काम सौपा था। मित्रता यये सम्बन्ध था, इसलिए उन्होने ऐप 
विया था। 

/हलनुमान्‌ ये युग मे समाज था गठन ऐसा था कि ध्वितिश्याली व्य्तिं 
स्वामी होता था' और शेवापरायण व्यवित सेयव' । स्वामी और रोवक हैं 
धीच प्रेम और आदर रहता था, विसी तरह वा विवाद उनके बीच नही 

”था। पिन्तु उस युग में विकास को सीमा निदिष्ट थी! 

' रामचन्द्र “राजा राम! थे, विन्तु कृष्ण 'राजा कृष्ण” नही थे । वे 228 
धण्ण' थे--बन्यु ही थे । वतमाय युग में आपस में वितना भी प्रेम क्‍यों ने 
स्वामी-सेवक' का सम्बन्ध उपयोगी नही प्रतीत होता । बीच में एसा समय 
>य था, जब स्वामी अत्याचारी बन गया था और सेवक वे मा मे ला 
प्रति श्रद्धा बा भाव नही रह गया था। आज भी स्वामी-ीवव' पी सेवक 
सुधर सबते हैं, परन्तु आज के युग की माँग सख्य भवित' है! सवार 
ये! सम्बन्ध इस युग में पर्याप्त नही है। 
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“इसीलिए हम जब दान माँगते है, तो यह नही वहते कि आप श्रेष्ठ 
है, आप स्वामी है, आप मालिक हूँ हमे दान दीजिये । हम आपकी सेवा 
करेंगे । हम आपके कृतज्ञ होगे।' हम तो यही कहते है विः सब भाई-भाई 
है। में वरावर या हिस्सेदार हूँ। मुझे मेरा हिस्सा दीजिये। दान वा अर्स 
समान विभाजन है, समान वितरण है । यह शकराचार्य द्वारा निर्दिष्ट अर्थ 
है। इसीलिए जब कोई एवं सौ एकड मे से दो एकड का दान देता है; तो 
“मैं उसे रवीकार नहीं करवा । यदि में दास्य-भाव छेकर माँगता,,तो दो एकड' 
भी स्वीकार कर छेता और उसे प्रणाम करता, उसके प्रति कृतज्ञ रहता, उसका 
उपकार मानता । किन्तु आज हम सखा-सम्बन्ध के आधार पर भाँग रहे है । 
“आज का सामाजिक सगठन सखा भाव को मात लेगा । आज गुरु-शिष्य एक- 
दूसरे के मित्र होगे। एक का दूसरे के प्रति प्रेम रहेगा। गुरु शिप्य को शिक्षा 
द्वेगा और शिष्य भो गुरु को शिक्षा देगा । जिसके पास जो कुछ है, वह दूसरे 
को देगा। दोनों ही दोनो का उपकार स्वीकार करेंगे। इस प्रकार समत्ता 

का सम्युन्ध स्वीकार करके ग्रु-शिष्य रहेंगे, मालिक-मजदूर रहेगे, स्वामी- 
सखैयक रहेंगे । रु 

“एक समय था, जब पत्नी पति को पतिदेव मानती थी और अपन का 
दासी। वह समम्न बुरा नही था। किन्तु, आज हम एक कदम आगे बढ गये 
है। वर्वमात युग की पत्नी पतिद्रता होगी और पति पत्लीन्रत होगा। एक- 
दूसरे को देवता समयेगे। जिसकी योग्यता अधिक होगी, बह आदरणीय 
होगा । यदि पत्ति की योग्यता अधिक होगी, त्ो पल्ी उसकी अ्रद्धा छरेगी 
ओर यदि पत्नी की योग्यता अधिक होगी, तो पति उसके प्रति श्रद्धा-भाव 
रखेगा। बिल्तु, उत दोनो के वीच समानता का सम्बन्ध होगा। इद्धोको 
जन रुझय भक्ति का युग कहता हूँ।” 2०.» 

वर्तमान युग के इस परिवर्तन का कक्षण और भी दो-एक पारिवारिक 
सम्बन्धो के क्षेत्र में देखा जा रहा है। पहले बयाली-परिवार में भाई की 
पत्ती को बेटी की तरह माला जाता या कौर भाई की पतली अपने पति के बड़े 
भाई की पिता की तरह मानती थी और इसके अनुसार दोवो एक-दूसरे को 
सम्बोधित ब्रते थे । आजकल आधुनिक चि-सम्पत बगाछी-परिवार में 
8 पति के बड़े भाई को “दादा” कहकर पुकारने लगी है और छोटे 


श्श्४ड भूदान,! बया और पयों ? 


है या नहीं। इतनी श्रद्धा रहने पर भी छोग कहते है कि सम्तात माँ-बाप 
को नहीं मावती। में तो यह क्हूँगा कि माता-पिता युग की प्रवृत्ति को नहीं 
समझते। माता-पिता सन्‍्तान के साथ समानता वा सम्बन्ध रखकर चलें और 
समता के आबार पर प्यार करें। उन्हें माता-पिता आदेश नही, परामर्श 
दें। आज्ञा न दे। मार्सेपीटें,भी नहीं। पहले भी माता-पिता भार पीट 
करते-थे, किन्तु प्यार का ही भाव लेकर | इस युग मे एंसा और नही चलेगा । 
इस युग में माँ बहेगी कि मे तुम्हें दड नही दूंगी, अपने को दड दूंगी, उपवास 
करूंगी । हु 

.. सबकी अपनी-अपनी विज्ञेपता है। मजदूर की बुद्धि कम होने पर 
भी उसकी सहृदयता अधिक हो सकती है। ,किस्लीके लिए भी बह मृत्यु का 
आलिगन करने के लिए तैयार हो सकता है ! हमारी बुद्धि अधिक हो सकती 
है, पिन्तु हम शारीरिक दृष्टि से दुर्बल है। प्रत्येक व्यक्ति में कुछ-न-ठुछ 
दुर्बलता भो दे और विशेषता भी। इसीलिए समता के सम्बन्ध वे आधार 
पर परस्पर प्रेम रहता चाहिए।” हर 

* इस दृष्टि से यदि भूदान-यज्ञ को देखा जाय, तो यह इस युग वी माँग 
है, यह वात सहज द्वी समझ में भा जाती है। यदि यह युग की माँग नही होती 
तो गरीब पर्यन्त दान नही देते और घनी छोग विनोबाणी ने मांग में बाधा 
देते। इसीलिए विनोवाजी इस सम्बन्ध में कहते है. “यह नवीन विचार 
मैने अपनी थैली से बाहर नहीं निकाला है। युग प्रवाह से मैने इसे ग्रहण 
किया है। इस विचार का ,प्सार करने की दृष्टि से काम कीजिये--पेवठ 
'कोदा' पूरा करने की दृष्टि से नहीं। 'फोटा' पूरा कर देने से ही वाम नहीं 
घछेगा। जय आप जनसाधारण को यह समझा दे सर्वेंगें विः सख्य भवित 
का समय आ गया है, तभी आपका काम सफल माना जायगा ॥7! 


” साम्य का स्वरूप 


आज का समाज-सघटन बहुत विकारग्रस्त है। विचोवाजी बहते 
है. “वह सगठन नहीं है, वह विध्वस है। उसवी सबसे बडी शुटि है--वहुत 
अधिक वैपम्य। इस वैपम्य को दुर कर समाज में साम्य-स्थापना मरती होगी 
यह साम्य विस प्रवार होगा? विनोवाजी बहते हैं « “हमें या धग * 


सास्य का स्वरूप श्ष्५ 


तैयार फरना होगा। इसके लिए हमें अपने हाथ की पाँच भेंगुल्यों से शिक्षा 
लेती होगी। ये जेंगुलियाँ पूर्णते समान भी नहीं है और असमान भी नहीं। 
प्रत्येव अैगुल्ली अपने में स्वतन्त्र है। इसके अतिरिकतन अन्य ओेंगुलियो का 
सहयोग छेकर प्रत्येक अंगुली काम करती हैं। इसो आधार पर हमें भी 
समाज-रचना करनी होगी, जिसमे कि नये समाज में अत्यन्त असाम्प भी है] 
रहे और अत्यन्त समानता भी न रहे । उस समाज में प्रत्येक व्यक्ति दा अपना- 
अपना व्यक्तित्व रहेगा, प्रत्येक केंः व्यक्तित्व का विकास होगा और प्रत्येक 
व्यक्त दूसरो के सहयोग से काम करेगा। यही समझाने के लिए में ह्वार- 
हार घूमता फिर रहा हूं ।” सम्ताज में साम्य-प्रतिप्ठा करने के लिए हमें विवेक- 
बद्धि के सहारे चलना होगा। ऐसा होने पर ही हम हाथ की पचों भंगुलियों 
की शिक्षा सम्पर्क छूप में ग्रहण कर सकेंगे । विनोबाजी नें एक उदाहरण 
देकर मह बात समझायी है। माता बपने बच्चों को गणित के हिसाव 
से समान भोजन नहीं देती। सबसे छोटे बच्चे को वह केवल दब देती है। 
उससे कुछ वडे बच्चे को वह थोडा दूघ जऔर ॥ठी खाने को देतो है और बड़े 
कौ केवल रोटी देती हैं। यढ़ी विवेकमुक्त समता है। अहिसा के पथ पर रामता, 
आने से ऐसी ही समता आयगो | विन्तु, अन्य देशो मे हिसा के पथ पर जो 
समता र्मने की चेप्डा को गयी है, वह असफछ सावित हुई है । विनोबाणों 
कहते है - “समाज में श्रत्येक व्यवित्र को भूख ओर पनेन्िय शक्ति देघकर 
उत्तके भोजन की व्यवस्था करनी होगी । किन्‍्चु, जहाँ हिंसा के द्वारा समता'को 
स्थापना की ग्रयी है, वहाँ सबको एक ही साँचे में ढाा ग्रया है ॥/'हैमू इस 
प्रकार सवका एक साँचे में ढला होना कभी पसन्द नहीं करेंगे । हम विवेक 
के द्वारा समता काना चाहते है। आध्यात्मिक समता की स्थापना हमारा 
लक्ष्य है।” आध्यात्मिक समता का आधार हे, स्वामित्व-भाव का त्याग। 
यह जमीन मेरी है, यह घर मेरा है, यह खेत मेरा है---इस प्रकार के मोह का 
विसर्जत करना होगा। ये सब जो चीजें हमारे पास है, वे दूसरों को सेवा के 
लिए है, में उनका रक्षक-मात्र हूं, मैं ट्स्टो-मात्र हँ--ऐसी विचारधारा समाज 
में प्रतिष्ठित करती होगो॥ तभी साम्य का आदर्श सार्यक हो सकेगा। जो 
सम्पत्ति है, यदि उससे सबका पूर्णत ेयण न हो पावे, तो सभी थोडान्थोडा 
उसका उपभोग करेंगे। एक रोटी से पेंट भरता है, जाठ व्यक्ति हैं और वैटिय 
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है केवल छह। एक व्यवित को तीन, एक व्यवित को दो और बाकी छह व्यक्तियो 
के लिए केवल एक रोटी ! इस स्थिति में इस प्रकार परिवर्तन छाना होगा 
कि सब थोडा-योडा खाना स्वीकार को और कोई भी डै से अधिक रोटी न 
खाये। ऐसी समतामूछक मनोवृत्ति का एक दृप्टान्त विनोबाजी ने दिया 
है : “एक तमिल साधु एक छोटी झोपडी के बाहर सोकर रात वाटते थे। 
एक रात वर्षा होने के कारण वे उठकर अन्दर जाकर सोये । तभी बाहर से 
किसी व्यक्ति ने दरवाजा खटखटाया। साधु ने कहा : आओ भाई, घर 
में एक आदमी सो सकता है, परन्तु दो आदमी बैठे रह सकते हैं।” उन्होने 
आगतुक को अन्दर ले लिया और दोनो बैठे रहे। इसके बाद एक तीसरे व्यक्ति 
ने आकर दरवाजा खटखटाया। साधु ने कहा : 'यहाँ एक व्यक्ति सो सकता 
है, दो व्यक्ति बैठ सकते है, किन्तु तीन व्यक्ति खडे रह सकते हैँ । जत आओ, 
हम तीनो व्यवित खडे रहेंगे ।/ उन्होने तीसरे व्यक्ति को भी अन्दट् छे छिया 
और तीनो व्यक्ति सड़े रहे ।” भारत में साम्य का यही आदश प्रतिष्ठित 
होगा। इस प्रसग में रूगी की मरानबी की एक कहानी याद आती है ।# 
,एक सूफी था। उसते अपने एक मित्र कै घर जाकर दरवाजे पर धक्का दिया। 
मित्र ने भीतर से पूछा : 'छ॥0 48 87676 2! (कौन है ? ) सूफी 
मित में कहा : * था. ( मैं हूँ तुम्हारा मित्र । ) मित्र ने तब उत्तर दिया : 
*8८६००९ . ४६ घाए ध्वज९ पाटपल $ 20 |ञ406 07 76 [ए०* 
*( वापस जाओ मित्र, मेरी मेज पर दो व्यक्तियो के लिए स्थान नहीं है! ) 
सूफी मित्र तव मन में दुख छिये चछे जाने को वाध्य हुआ । किन्तु विरह की 
* अग्नि में उसका हृदय जला जा रहा था। इसीलिए वह भय और श्रद्धा 
छिये वापस छोटा और उसने पुन मित्र के दरवाजे पर आवाज दी। अन्दर 
से पढले को ही तरह प्रइव हुआ : "ए70 45 धाटा८ ?ै (कौन है? ) 
सूफी ने उत्तर दिया: “फ्गघ0ए #लठएलवे छाठप- ( है प्रियतम, तुम । ) 
तब दरवाजा खुल गया और मित्र बोला: 5702 पा0ए शा 
एणए९ ३9, घालाल 45 श्र 5007 ईठ5 +ए०, 7 ३7 ६5 (० ००, मई 





# “विद्यवाणी'--सार्तिक, १३५९ | पढ़ ३९५--'मत पाठ मानुप शीर्षक निवन्ध 
से उद्यव | क्‍ 


असफछता को प्रतिक्रिया १६७ 


( छुम जब मेरे: साथ मिलकर एक हो गये हो, तुम्हारा अहम्‌ जब समाप्त हो 
गया है, तो ठुम अन्दर भा जाओ । मेरे घर में दो 'मै” के लिए स्वान 
नही है। ) 

इसशान की शान्ति 


एड: जगह यह आपत्ति की ययी थी कि: वहूँ धणल्लि विराजमभाल थी, 
किन्तु विनोदाजी के आन्दोलन के कारण स्थादीय लोगो के मत में भूमि की 
भूख पैदा हो गयी है और उससे अशान्ति की सम्भावना दिखाई पड़ी है। इस 
पर बितोबाजी ने कहा कि वह झान्ति 'इमझान की क्षान्ति/ है एवं देसी ध्ान्ति 
के बदले किसौ प्रकार की अशान्ति होने से वे उसे सह लेंगे, बयौकि सुपुप्त 
जनता की अपेक्षा जाग्रत जतता अच्छी है २ 


असफलता की प्रतिक्रिया 


शदि भूदाग-यक्ष आन्दोलन पूर्ण रूप से सफल न हो, तो जन-राधारण' 
और भूमिहीसों पर इसकी कैसी प्रतिक्रिया हो सकती है, इस विपय में अनेक 
लोग विवेचना करते है) किन्तु, अभी इस बारे में विवेचन करने से कोई 
लाभ नही है, बल्कि क्षति की ही सम्भावना अधिक है। ज्वलत्त,विश्वास 
लेकर और एकान्त-निप्ठा के साथ एकाप्रचित होकर क्रान्ति के काम में अपने 
को लगाना पडता है। अन्यथा, पूर्ण फू प्राप्त तही होता १ इसीलिए असफलता 
को सम्मावना के बारे में चिन्ता और विवेचना करने से उसकी अतिक्रिया 
अबसादपूर्ण हो सकतो है । जो हो, इस सम्बन्ध में इतना ही कहां जा सकता है 
कि चूंकि इस आन्दोलन का उद्देश्य शात्ति-मार्ग से मनुष्य के हृदय में पड़ोसी 
के लिए प्रेम पैदा करना और परिवार की सीमा का विस्तार करना है, यह्‌ 
धर्म का काम जितना भौ होगा, उसका फल और प्रतिक्रिया अच्छी ही होगी । 
रीता की भाषा में यह कहा जा सकता है कि इस गहान्‌ धर्मकार्य का जारमभूभ- 
माल भी दिफल नहीं हीगर | थोडा जो काम हँले से सहाप्रप से फरित्राण 
मिलेगा । 

किन्तु इस आत्दोलन को विफलता की प्रतिक्रिया स्वथ' विनोवाजी 
पर कैसी होगी, इस दिपय में विचार करने की आवश्यकता है। कौतुहरुवश 
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छोग विनोवाजी से बीच-बीच में प्रश्न करते है कि यदि भूदान-यज्ञ पूर्ण झप 
से सफल न हो तो थे क्या करेंगे ? इस प्रइन के उत्तर में विनोबाजी ने दो- 
एक बार आभास दिया है कि वे सत्याग्रह कर सवते है। उस क्षे में विनोजाजी 
जो सत्याग्रह करेगे उसका स्वरूप और प्रकृति कैसी होगी, इस बात को 
हृदयगम करने वी आवश्यकता है ! वह सत्याग्रह कैसा होगा, इसकी व्याख्या 
करते हुए विनोबाजी ने कहा था “यदि धनी छोगो का हृदय नहीं खुऐेगा, 
तो मै एक कदम और आगे बढ्‌गा। आज जो कर रहा हूँ, उससे एवं पग भी 
आये नहीं बढुंगा--ऐसा कोई बन्धन या सीमा-रेखा हम छोगो के लिए 
नही है। ऐसे बन्धन में मेरा विश्वास भी नही है। हममें प्रेम की शवित रहनी 
चाहिए। माँ अपनी सन्‍्तान के लिए कितना त्याग करती है, किन्तु जब वह 
देखती है कि उसकी सन्तान बुरे मार्ग पर जा रही है एवं उससे उसे दुख हो 
रहा है तो वह क्या करती है? वह सत्याग्रह करती है। वह उपवास करती 
है और अपनी सन्तान को समझाती है। दूसरे को दुख न देकर स्वव इज 
सहने और समझाते रहने का ही नाम सत्याग्रह है।” किन्तु, आजपल चारो 
ओर छोटी-छोटी बातो को ऐकर सत्याग्रह के नाम पर जो कुछ किया जाता 
है, वह बैसा 'सत्याग्रह' नही है। सत्याग्रह की बात सुनवर लोगो के मन में बह 
गलत धारणा उत्पन्न नहीं होती चाहिए। उसकी प्रतिक्रिया कतई अच्छी 
नही होती--उसमें जिसके लिए सत्याग्रह किया जाता है, उसके मन मे प्रेम- 
भाव का 'द्रेक न होकर विरोध भाव ही बढता है। इस बारे में सतर्क करते 
हुए विनोबाजी' ने वहा है “सत्याग्रह की बात उठाकर में भय-म्रदर्शन नहीं 
कर रहा हूँ। में जानता हूँ कि सत्याग्रह वा दुश्पयोग' होता है और आजकल 
यही हो रहा है। किन्तु मेरा विश्वास है कि आग्रहपूर्वव सत्य का आचरण 
किया जाना चाहिए, जिससे आसपास के सभी छोगो का हृदय पिघले। इसके 
लिए जिस किसी भी त्याग के लिए तैमार होना सत्याग्रह है। मेरा यह भी 
विश्वास है कि यदि ससार में एक भी विशुद्ध सत्याप्रही हो, तो उसका प्रभाव 
सारे ससार पर पडेंगा और सारे ससार वा हृदय द्ववीभूत होगा। विल्धु उसके 
हृदय में सम्पूर्ण ससार के लिए प्रेम रहना चाहिए। 


जिस अनशन बे फलस्वरूप सबवे ह॒दय में प्रेममाव पैदा द्दो, बही विशुद्ध 
अनशन है। विन्तु जिस अनझन से विपरीत प्रतिक्रिया दो, देप-्भाव और 
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वरोघ-भाव आये, वह अनशव गछत है। जिसके छिए मनशन किया जाय, 
उसे यह अनुभव होना चाहिए कि उसने मल की हे । अतएव सत्पाग्रह को 
बात सुनकर किसीकों भय नहीं होना चाहिए। वे कहते है : “मैं अपनी 
विचारधारा को स्पप्ट करने के छिए सत्याग्रह को वात करता हूँ। साथ ही में 
यहू अनुभव करता हूँ कि दो वर्षों से जो काम हो रहा है, वह्‌ एक प्रकार का 
सत्माप्रह ही है। सत्याग्रह के सम्बन्ध में मेरे अच्ययत्त किया है। इसलिए 
सत्याग्रह क्या है, इस वात को मैं थोडा समझता हूँ | सत्याग्रह का अर्थ यह 
नही है कि किसी वात को छेकर किसीके विरुद्ध कुछ किया जाय] केवल 
यही सत्याप्रह हो, ऐसी वात नही है। इसलिए जो सब काम क्या जा रहा 
है, जसे, पदयात्रा, ग्राम-्य्राम में जाकर छोबो को विचार समझ्नाता, जमीन 
मॉगना--यह सब सत्याग्रह ही है।” 


उप्र सत्याप्रह 


कोई-कोई व्यक्ति सोचते है कि यदि भभिन्समस्या के समावान के लिए 
अहिसात्मक आव्दोडद का आश्रय लेना हो, तो स्वाधोनता-आरप्ति के लिए 
जैसा सत्याग्रह किया गया था, वैसा ही सत्याग्रह भूमि-स्वामियों के विरुद्ध भो 
क्यों नही होगा ? ऐसे भिक्षामूलक आन्दोलन से कास्ति आना सम्मय नहीं 
हैं। उन छोगो की इस बात के उत्तर मे हम यह बहना चाहते है कि स्वाधीनता- 
आन्दीकत में अप्रेज-तश्पार के विएद्ध जो सत्पाग्रह किया गया था, यह उ्य 
सत्याप्रह था। विन्तु पहले जी विचार किया गया है, उससे स्पप्ठ है कि 
बाहरी वरुप्रपोग ले कर किसीके विरुद्ध कुछ करना ही एकमात्र प्त्याप्रह 
है, ऐुरी बात नही है। अत्यल्य प्रवार के सत्याप्रह भी हैँ। किस दाम में, 
किम ल्विति में बसे सत्याग्रह को अपवाना चाहिए, यही विचारणीय विपय 
है। स्वराज या स्वापीनताओप्ति के छिए अग्रेज-सरवार के विरुद्ध सत्याग्रह 
किया यया थया। गावोजी के आते के पह़े ही स्वराज या स्वाबीनता कांग्रेस 
कया उद्देश्य था। परावीनठ़ के वन्‍्यन तोड़ने होगे और स्वाधीनता प्राप्त 
बरनी होगी--मह विचार छोगो के समध्द नवीन नहीं था। इपलिए वहाँ 
विचार-विप्लव की आवश्यव॒ता नहीं थी॥ केवछ मरन मही मा कि कौस-सा 
मार्णे अपनाने से धीमत स्थादीयता श्रान्व होगी । अ्तपर उस से में वैसा 
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सत्याग्रह ही उपयोगी था, यह बात सहज ही समझ में आ जाती है। किन्तु, 
भारत की भूमि-समस्या के समाघान के लिए एक अभिनव विचास्योब 
समाज में जाग्रत करना होगा। व्यक्तियत सम्पत्ति-बोष पर वर्तमाव समाज 
आधुत है। इसके विपरीत एक विचार समाज में पैदा करना होगा। भूमि 
भगवान्‌ की है। भूमि पर सबका समान अधिकार है। केवल यही नही, 
हमारे पास जो कुछ है, ससार में जो कुछ है, सब भगवान्‌ का है! इसलिए 
सब भगवान्‌ को, अर्थात्‌ समाज को, अपित कर केवल अल्पमात्रा में उसका 
प्रसाद-स्वरूप भोग करना होगा। ऐसी क्रान्तिकारी विचारधारा की प्रतिप्ठा 
के लिए किसी भी प्रकार का उग्र सत्याग्रह निष्फल होगा। अतएव यदि पहले 
ही भूमि-मालिको के विरुद्ध या धनी छोगो के विरुद्ध उम्र सत्याग्रह का अवलम्बन 
किया जाता, तो वह केवल जबरदस्ती होती और उससे विचास्ञ्रचार या 
विचार-प्रतिप्ठा कर सकना सम्भव न होता । इसके अतिरिक्त समाज में 
एक विपर्यय-मात्र की सूष्टि होती, कोई सुफल नहीं निकलता। अभी जिस 
पथ का अवरूम्वन किया गया है, वह यदि पूर्णरूप से सफल न भी हो, त्तो उक्त 
क्रान्तिकारी विचार समाज में सर्वश्र प्रचारित हो रहा है, इस बारे में सन्देह 

नही है। यह विचार जब समाज-मानस में प्रतिष्ठित हो जायगा, तब उक्त 

विचारमूलक कार्य फो पूरा करने के छिए अन्य प्रकार के सत्याग्रह या आश्रय 
प्रहण करना होगा। तव भी वह किसी प्रकार का उम्र सत्याग्रह नही होगा ।* 


. सौम्य, सौस्‍्यतर ओर सौम्पतम सत्याग्रह 


यह वात पहले ही फही गयी है कि भूदान-यत्ञ में उप्र सत्याग्रह के लिए 
स्थान नही है और अभी जो काम बिये जा रहे हैं, जैसे--पदयात्रा, ग्राम- 
ग्राम में जाकर विचार समझाना और प्रेमपूर्वक भूमि-दान माँगवा--वह 
भी सत्याग्रह है और सौम्य सत्याग्रह है। यदि यह असफल हो जाय, तो बाद 
में कौन-सा सारे अपनाया जायगा ? विहार में पदयात्रा के समय विनोबाजी 
ने इस सम्बन्ध में कहा था कि अभी वे जो ढुछ कर रहे है, उससे एक पग भी 
वे आये नही बढ़ेंगे, ऐसी बात नही है। अर्थात्‌ असफछता मिलने पर वे और 





ह# “पसत्यामह-दासत्र या संरोपन” प्रवरण देखिये। 
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भी एक या अधिक कदम उठा सकते हैं। वह कदम कैसा होगा, इसः सम्बन्ध 
में उन्होंने कहा था कि माँ जब देखती है कि उसकी सन्‍्तान कृषथ पर जा रही 
है, तब वह अनशन करती है और सन्तान को समझाती है। अर्थात सनन्‍्तान' 
को दुख न देकर वह स्वय दु ख उठाती है और सन्तान को समझातो है । 


प्रयोग में अधिक उम्रता छाती पडनी है। तभी वह अधिक शक्तिशाल्नी और 
सफल होगो। दूसरी ओर, अहिंसा को शक्ति और सफछता का मूछ 

सौम्यता । सौम्यता पर ही उसको शक्ति निर्भर करती है। इप्लीलिए अहिंसा 
का भ्रथम प्रवोग असफछ होने पर बादवाले प्रयोग में अधिक सौम्यता छान 


इसीलिए पहली लुराक का यदि अच्छा परिणाम नही निकलता है, तो दूसरीः 
खुराब में औपनि की अधिक सूद्षम माया उा्र प्रयोग करना पडता है। इससे 
ओऔपधि को दक्ति के साथ-साथ उसको उपयोगिता या सफरता भी बढ जाती 
है। अहिंसात्मव- प्रयोग के क्षेत्र में भी यही बात है। यही कारण है कि ड््प्र 
चत्याप्रह' भादर्स सत्याग्रह नही ह्वोता। पुरी-मम्भेलन में विनोगाजों ने कहा 
“अप सत्याग्रह-श्रास्त्र आपके समझ उपस्थित करता हैं। जो छोग सत्याग्रह 


हें 
को बात सोचते है, वे साधारयत यहे समझने हूँ कि सानवन्समाज छोडी ड्त्तिः 


से बी हिंसा को ओर और बच्चे हिंसा से अति ध्सि की ओर बढ़ रहा है। 
वे सोचते है कि परहके सोम्य सैल्याप्रह करना होगा। अपनी इस परदयात्रा- 
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को मैं सत्याग्रह ही मानता हूँ। लोग कहते है कि हाँ, यह सोम्य सत्याग्रह है, 
किन्तु इससे ठीक गरसे काम न होने पर तीक् सत्याग्रह करना पडेंगा। उससे 
भी काम न होने पर तीब्रतर सत्याग्रह का प्रयोग करना होगा। इस प्रकार 
तीज्ता में वृद्धि करनी होगी। किन्तु, वास्तव में हमें.इसवे' ठीक विपरीत 
सोचना चाहिए। हम छोगो ये जो सौम्य सत्याग्रह शुरू किया है, उससे काम 
न चलने पर, अपेक्षाकृत अधिक सौम्य सत्याग्रह की खोज करनी पडेगी, जिससे 
शक्ति बढे । उससे भी काम न होने पर झवित और बढाने के लिए सीम्यतम 
सत्याग्रह करना होगा। आप छोग जानते है, होमियोपैथी यह शिक्षा देती 
है कि औषधि का कम मात्रा में ही व्यवहार होना चाहिए। बार-बार 'डाल्युशन' 
के द्वारा सूक्ष्म से सूक्ष्मतर की भोर बढा जाता है, जो अधिक फछूदायी साबित 
होता है। हिंसा के क्षेत्र में ऐंसा समझा जाता है कि सौम्य अस्तसे काम न 
चलने पर तीकब्र अस्त्र के व्यवहार से शक्ति बढेगी और काम पूरा होगा। हिंसा 
की इस प्रक्रिया के ठीक विपरीत हमारी प्रक्रिया है। हममें यह दृढ़ धारणा 
रहनी चाहिए कि हम लोग जो कर रहे है, उससे काम ने चलने का कारण 
हमारी सौम्यता की वी होगा और हमें सोम्यता मे वृद्धि करनी पडेगी। यही 
सत्याग्रह का स्वरूप है। स्वाधीनता प्राप्ति के लिए जिस सत्याग्रह वा आश्रय 
अहण किया गया था, वह था देबाब के द्वारा अग्रेजी राजशक्ति को दूर धरने 
का “निगेटिवाँ कार्य। उस समय और उस अवस्था में भारत नि शस्त्र रहवे- 
रहते निराशा में डूब गया था। बुछ लोग भ्रान्त होवर यहाँ-वहाँ कुछ छोटे" 
बडे हत्याकाण्ड वर रहे थे । उस समय या तो हिंसा वा मार्ग अपनाना और 
नही तो निराश हो चुपचाप बैठे रहना, साधारणत यही दो मनोभाव थे। 
उसी अवस्था में अहिसा बा बिचार आया और छोगो ने, जितना सम्भव हो 
सका, उसे ग्रहण क्या । अतएवं उस समय सत्याग्रह की जिस प्रक्रिया था प्रयोग 
किया गया था, वही सत्याग्रह वा परिपूर्ण रूप था, ऐसा सोचना ठीवा नही 
होगा। उस विशेष परिस्थिति में एव प्रक्रिया वा जन्म हुआ था। स्वाधीनता- 
प्राप्ति के बाद आज जो अवस्था देखी जा रही है, और सारे ससार में आज 
जो शक्ति क्रियाज्ञील है, उसवेप सूक्षम अध्ययन वरके यहू समझना होगा थि 
सत्याग्रह वी मात्रा हमे क्रमश अयिय सोम्य बरनी है। यदि सत्याग्रह सौम्म 
से सौम्यतर, सौम्यतर से सौम्यतम वी ओर बढ़े, तो यह अधिक सफड और 


सत्याग्रह-आस्प म संशोधन * १७३ 
आवितशाली होगा। सुलमीदासकृत रामायथ में सुस्सा को कहानी है 
'सुरता नाम अहिन की माता।” सुरखा में हनुमान के समझ उपस्थित होकर 
एक योजन तक मुँह फाडा। यह देखकर हनुमाव दो योजन के हो ग्गे। घब 
सुरसा ने दो योजन अपना मुँह फाडा। यह देख हनुमान चार योजन के हो 
गये । तब सुरखा का मुँह आठ योजन विस््तुत हो गया। तव हनुमान सौरह 
योजन के हुए। तब सुरसा वचौस भयऊ। सुरसा का मुँह वत्तीस योजन 
का हो गया। यह देख हनुमान ने समझ लिया कि इसके साममें इस प्रकार 
गुणन क्रिया से काम नही चछेया--३२ से ६४ और ६४ से १२८ यह सुणन- 
क्रम बढ्ता जायगा। इस वृद्धि का कोई अन्त ही नहीं होगा | "न्यू बिलघर 
'विपन्‌' तक पहुँच जाया इसमे कोई सार नही है। तब “अति रूघुडप 
प्रयनसुत्त छूयऊ। हनुमात ने तब जत्यन्त छोटा रूप धारण क्या और के 
सुरसा के मुँह के कत्दर प्रवेश करके उसके वासिफारेन्ध्र से वाहर हो गये ॥ 
इस प्रकार बात खतम हो गयी । हमें यह समसना होया कि जहाँ विशार सुंरता 
भयकर रूप घारण करके ऐंटम-हाइड्रोजन बम के रूप में मुँह धाये खडी है, 
हाँ हमें अत्यधिक मृक्ष्म रूप धारण करके उसके अन्दर प्रवेश कश्ना होगा 
और उसके नाप्िकारन्त्र से होकर बाहर आता पड़ेगा। मैं यही प्रेरणा पा 
रहा हैं।" 
सत्याप्रह-शास्त्र में संशोधन 
भूमि-मालिको के विस्द्ध आरुमणमूलव या उम्र सत्याग्रह था आश्रय 
नही लिया जायगा। इस बारे में पिछछे दो प्रकरणा में विधार किया णा 
चुबा है। भदान-यज्ञ अप्दोल्य पिछछे पाँच बों से चल रहा है। कोई- 
चोई व्यक्ति ऐसा सोचते है कि भूदान-्यथ् की पद्धति से जो-कुछ होना 
या, हो अुका है ॥ अब एड नवोन जात मपमूठलक सार्यक्रम अपनाने शी 
लावश्यकता है ॥ भूदात-यज्ञ में असीम सम्मावताएँ निहित हूँ । उसके 
माध्यम से नो कुछ हाना था, बह हो चुथा है ऐसा सोचना मूदानश्यज्ञ के 
महत्त्व वी ते समझने ना योतद है! यदि यह मान भी रिया जाय कि भूदान- 


मन्ञ दी पद्धति दे जी होना था, वह ही चुवा है और नवा बुर्छ करने फी 
जआवश्यवता है, तंव भी पीछे दे दो प्रंयरणों से यह बात सहज ही समझ में 


श्ष्ड भूदान + क्या और वयो 


भा जाती है कि नया जो कुछ करना होगा, उसे सौम्यतर होना चाहिएं। वह 
कदम उम्र या आक्रमणमूछक कदापि नहीं होना चाहिए। विनोबाजी ने 
काचीपुरम्‌-सर्वोदय-सम्मेलन के समृय दक्षिण भारत के वार्यकर्ताओ के साथ 
इस बारे में विचार-विमर्श किया और समग्र सत्याग्रह-शास्त्र पर एक नया 
प्रकाश फेंका । इसके फलस्वरूप, अब तक सत्याग्रह के सम्बन्ध में जो धारणा 
थी, उसमें सशोवन करना पडेगा। उन्होने कहा “सत्याग्रह के सम्बन्ध में 
बहुत कुछ समझने की आवश्यकता है ! गाधीजी ने अग्रेजो से कहा था + 
'भारत छोडो' और उन्हे भारत छोडकर जाना पडा। बिन्तु, हम अपने 
देश के पूंजीपतियों या भूस्वामियो से इस प्रकार 'मारत छोडो' नही कह सकते । 
अतएंव अभी जो सत्याग्रह चलेगा, वह गाधीजी के समय के सत्याग्रह के समान 
निपवात्मक ( )९८४४४ए८ ) नही होगा। अभी तो सत्याग्रह के विधायना 
( 70आ४४७ ) होवे की आवश्यकता है, अर्थात्‌ उसे सौम्य से सौम्यतर 
होता चाहिए।” जैसा कि जयप्रकाशजी ने कहा है. हम सब छोग अपनी- 
अपनी छाती पर हाथ रखकर यह प्रश्न कर सकते हैं कि क्या हमने अपने सम्पूर्ण 
,देंदय और दाक्ति से काम किया है अथवा हमारा आधा समय परस्पर के 
झगड-फसाद, में नष्ट हुआ है? यदि हम यह समझें कि अमी निपेधात्मक 
( )९०६०४४० ) सत्याग्रह नही चछेगा, तव हग सत्याग्रह-शास्त्र में संशोधन 
करेंग । अन्यथा, यह कहना होगा कि सत्याग्रह का शास्त्र गाधीजी के जाने 
के साथ-साथ समाप्त हो गया है और अब उस पर पूर्ण विराम पड गया है। 
ग्राधीजी न सत्याग्रह के लिए जो सब प्रयोग किये ये, उतमे से कई सफल नही 
हुए थे, ऐसा वे स्वय ही स्वीकार करते थे। उन्होंवे स्वय ही वहा था वि 
झाजकोट में अनशन वरना गलत था। इसवे' अतिरिक्त अहमदाबाद में 
मजदूरो के हिए जो अनशन क्या गया था, उसके द्वारा कुछ दवाव डाडा 
गया था! इस कारण वह अनशन त्रुटिपूर्ण था। साम्प्रदायिवा पचाद 
( (०फ्रशपयां 4ैज्ते ) में परिवर्तन बराने दे लिए उन्होने जो इुछ 
किया था, उसवे फलस्वरूप रवीन्द्रनाथ ठाकुर पर अनुचित दबाव पडा था। 
सत्याग्रह में विसी पर किसी प्रकार का घबाव पडना उचित नही है । 
ग्राधीजी के समय का वाम निपेधात्मत (उपल्ट४ॉ४४०) था। 
इसलिए बह उस समय के सत्याग्रह में सफल हुआ था। अग्रेज यहाँ ठहर ही 


एक्प्रता कौर आत्मधिश्वास श्ज्ष्‌ 


नहीं सकते थे। उन्हें यहाँ सदुभावनापूर्वेक राज्यससचालन करना होता, 
झथवा इस देश को त्यागकर चल्ला जाना पड़ता गाधोजी पहले राजमक्त 
थे। उस समय उन्होने स्वराज्य की माँग नही, की थी । किन्तु, वाद में गाधीजी 
ने उन्हें यहाँ से चले जाने की बात कही। “अंग्रेज यहाँ से चले गये, क्योकि 
थे बाहर से जाये थे। किन्तु, इस देश के मुसलमान, ब्राह्मण, मिलछ-मालछिक, 
जमीन्दार आदि किसीका भी इस देश से घला जाना सम्भव नही है। यदि 
थे अन्याय करते है, तो इसका अर्य यही है कि हम भी बन्याय कर रहे है और 
सप्ट्र का चहुभुखी शुद्धीकरण होने की आवश्यकता है। इसीलिए अभी जो 
सम्याग्रह होगा, वह बहुत ही कोमल होगा ओर सूदम बुद्धि से वह सत्याग्रह 
करना होगा। हमे सब लोगो को यहां जापस में मिल-जुलकर रहना होगा ! 
इसलिए हम यह गही बह सकते कि या तो तुम अपने को सुधारों या मारत 
छोडकर चले जाओ ( 7्रात॑ ०02 ४0ल्‍0व )॥ हम केवछ एक वात कह सकते 
है, चह पह कि--सुघार करो/। हमारे सामने एकमाद यही ,प्लार्ग है। थह्‌ 
सत्याग्रह का एक पश्ष है, जिसके सम्वन्ध में विचार करने की आवश्यकता है। 
सत्याग्रह में सश्ोवन की बात उठने से अनेक छोग यह सौच संक्‍ते है 
कि गावीजी सत्याग्रह में सशोचन नही चाहते थे, किन्तु बात ऐसी नहीं है। 
इस सम्बन्ध में विनोबाजी वहते हैं: “में यह महना चाहता हैं कि गाबीजी 
के समय जो सत्याग्रह हुआ था, थदि उसे हम छादर्श मान छेंगे, तो हम भूछ 
मरेंगें। कारण, स्वाधीवता-प्राप्ति के बाद घहां गणतत्र चल रहा है, वहां 
जो भी सत्याग्रह होगा, वह अधिक स्पप्ट होगा । उस सत्याग्रह फो थधिक 
इक्निशाल्नी और विधायक होना चाहिए। इस्ोलिए वापू अनेक वार कहते 
थे ; सत्याग्रह का शास्त्र मे नही लिख पाऊंगा | उप्तका घीरे-घीरे विकास 
हो रहा है'।” 


एकाग्रता भीर आत्मविश्वात्त 


पहले बहा गया है कि विचारघारा को समग्रत्ता को स्पप्ट रूप मे समझाने 
के लिए विनोवाजो ये सत्याग्रह बा उल्लेख किया है। विस्तु, उन्हें विश्वास 
है कि यह सत्याग्रह नहीं करना होगा। सबके मन में, विशेषकर कार्यकर्ताओं 
के मन में अनुकूल विश्वास रहना चाहिए ओर यह विश्वास दृदय में रादा 


१७६ भूदान : कया और वर्षों ? 


णाग्रत रसवर पाम वरना चाहिए। राम्भावित सत्याग्रह बी बात मन में 
रहने से उनवी एवाग्रता और आत्मविश्वास मप्ट होगा और इससे आन्दोलन 
को क्षति पहुँचेगी। सन्तान वे, बीमार पडने पर माँ अपने मन में यह दृढ़ 
विश्वास रसती है वि उसवा बच्चा अवश्य बच जायगा और इसी विश्वास 
पर वह चएती रहती है। सन्‍्तान वी हालत क्तिनी ही खराब बयो न हो 
जाय, माँ वा यह विश्वास अक्षुण्ण रहता ऐैे। इसीसे बीमार पुत्र वी सेवा 
शुभूपा उचित रूप से होती है। सनन्‍्तान वे वुपथ पर जाने पर माँ यह विश्वास 
रखती है कि एब-स-एक दिन उसवा बच्चा जहर सुबरेगा और उसका यह 
विश्वास इतना दृढ़ होता है कि बार-वार वी असफलताएँ भी उसे नही दिया 
पाती । वह सम्तान को बराबर समझाती रहती है। वृद्ध पिता बीमार पडा 
है। पुत्र ने उसकी सेवा-शुशूपा करने और दवा पिलाने का भार सेभारा 
है। यदि पुत्र यह सोचे कि पिताजी वृद्ध ही गये, वें नही बचेंगे और पिताजी 
की मृत्यु होने पर सटिया और छकक्डी,की आवश्यवता पढेंगी, अत इन चीजों 
की ध्युवस्था श्वरवी चाहिए तो प्रिता को दवा खिल्मने 'और उसकी सैवा> 
शुभूपा करने में वह ढिछाई देने छगेया। नियमित रूप से दवा खिलाने का 
खयाल पुत्र का नही रहेगा और फलस्वल्प पिता वी मृत्यु निकट आा जायगी । 
इस मामले में भी यही वात है। अहिंया के काम में विशेष रूप से विश्वास रखना 
ही चाहिए, अन्यथा उसवी सफलता की आशा दराशा मार्ख साबित होगी ! 


सम्पत्ति-दान-यज्ञ 


भूदान-यज्ञ के! साय-सार्थ सम्पत्ति-दान-यश्ञ के प्रवर्तन की भी वात 
विनोवाजी ने सोची थीं। किन्तु बुनियादी समस्या है भूमि की समस्या। 
तेलगाना में तत्क्षण ही भूमि-समस्या वे समावान के लिए छुछ न किये जाने 
पर एक बडी विपत्ति आने की सम्भावना को विदोबाजी ने अनुभव क्षिया 
था। भूमि भगवान्‌ या दान है--उत्पादन का मौलिक साधन है। इसौलिए 
गरीबा की समस्या के समाधान की चेप्टा वो प्रयमत भूमि-समस्या तक ही 
सोमित रखना युक्तियुक्त माना गया। दूसरी/ओर, उतके सन में यह बात॑ 
भी आयी कि सम्पत्तिदान के' बिनां भूमिदान सफल नही होगा भूदान-यत 
का सवल्प पूरा करना एक वात है और उसे सफल करना दुसटी वात। जो 
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होगे जमीन पायेंगे, वे जब सर्वोदिय-वृत्ति ग्रहण करेंगे और हमारे कार्यकर्ता 
घन जायेंगे, तभी भूदान-यज्ञ सफल हीगा। विनोवाजी ने वहा है परन्तु 
मैंने सोचा कि पहले ही दो काम एक साथ झुरू करना ठीक नही है और दोनो 
बाम एक साथ आरम्भ करने का सकेत भी मन सेही पाया। यदि बिना सकेत 
के कोई काम हाथ में रूं, तो यह अहकार होगा। उससे कोई फछ नही 
निकलेगा और मेरी शक्ति विच्छित हो जाययो। उस समय वेवल भूदान का 
स्वेत ही मैंगे पाया था।” किन्तु, जब भूदान-यज्ञ का काम आगे बढने छगा, 
तब यह स्पष्ट्त अनुभव किया जाते लगा कि भूमि के साथ-साथ घत का यश 
न माँगने से आन्दोलन में निहित उद्देश्य सिद्ध नही होगा (+ जब्न उन्होने 
पिहार में प्रवेश किया, तव उन्हादे सम्पत्तिदान-यज्ञ की आवश्यवता विशेष 
रूप से अनुभव की और जिस सम्राद्‌ अशोक ने भगवान्‌ बुंद्ध के विचारों को 
मू्तंरूप दिया था, उसीके पाटलिपुद नगर में २३ अक्टूबर, १९५२ कौ विनोवाजी 
ने सम्पत्तिदान-यज्ञ वी घोषणा की और, आमदनी का पप्ठाश सम्पत्तिदान- 
यश में देते की अपील की। अपने परिश्रम,से उपालिति धन भी बेबल,अपने 
लिए नहीं है, बल्कि सवबे उपभोग वे लिए भगवान्‌ ने यह दिया हैं। जिस 
बुद्धि, हावित और पुरुषार्य की सहायता से इस धन का उपार्जन क्या गया 
है, वह्‌ परमेश्वर या ही दान है। घन माँगने की पृष्ठभूमि मे मही विचार- 
घारा है। 
सम्पत्तिदान-यक्ञ में -सम्पत्ति' धद था क्‍या जर्थ है, यह जानने की 
आवश्यव॒ता है। सम्पत्तिदान वा अर्थ घनदान, अयंदान या आयदान होता 
है। सम्पत्तिदान-यज्ञ में आय वा पप्ठाश माँगा गया है। इस यज्ञ वे दारा 
कोई घन-भाडार सग्रह वरने का इरादा नहीं है। किस मतोमाब से सम्पत्ति- 
दान-यग में दान देना कर्तेन्थ है जोर उसवा परिचालन किस पद्धति से होना 
आाहिए, यह समझाते हुए विनोवाजी से पहा है. “जो व्यवित नित्यजीवन 
के विचार को ग्रहम वर सम्पत्तिदान करेंगे, उन्हींवी सम्पत्ति का उपयोग 
हम बरना चाहेंगे ! बिसीके द्वारा उस्ाहित विये जाने पर सम्पत्तिदान नही 
परना चाहिए--विन्दनन्मनन के उपरान्त सम्पत्तिदात होना चाहिए। चाह 
यर्ष में व्यम्तिमठ क्षेत्र तव ही इसे सीमित रखने की बात मैंने सोची है। जो 
झछोग शम्पत्तिदाद डो नित्य घमेस्दरूप मानेंगे, उन्हीगय दान स्थायी होगा। 
श्र 
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यह सहज धर्म होना चाहिए। भार-स्वरूप इसे मही माना जाना चाहिए । 
हमारे शरीर वा वजन यदि ठीक परिमाण में हो, तो वह बोझ-स्वरूप नहीं 
मालूम देता। इसी प्रकार सम्पत्तिदान-यज्ञ में सहज दान दिया जाना चाहिए। 
घर में वच्चा पैदा होने पर वह ब्राह्ार तो ग्रहण करता ही है, पर वह वोझ-स्वरूप 
नही भाछूम देता। गाहंस्थ्य जीवन का वह सर्वेश्रेप्ठ अग है--ऐसा माना 
जाता है। उससे सब छोग आनन्द अनुभव करते हैं। उसी प्रकार जो लोग 
सम्पत्तिदान-यतज्ञ में दान दें, उन्हें आनन्द का अनुभव होना चाहिए। इसीलिए 
सम्पत्तिदान-यज्ञ को व्यक्तिगत रूप से चलाने की आवश्यकता है--कम-से* 
कम इस वर्ष तक। आगामी वर्ष की बात बाद में सोची जायगी।” वे कहते 
है : “जो देगे, उन्हें यह समझना पडेगा कि उन्हें णीवन भर देना है। एक 
बार दान देने पर सारा जीवन दान देना पड़ेगा। दश' विचार को बहुत-से 
छोग हृदयगम नही करते। किन्तु, वे लोग यह नही सोचते कि एक बार विवाह 
होता है और सारे जीवन को बन्धन में वाँघ देता है।” सम्पत्तिदान पहले 
क्यो नहीं आरम्भ क्या गया और अब भी उस पर जोर क्‍यों नहीं दिया जाता, 
इस सम्बन्ध में विनोवाजी ने एक जगह कहा है : “गंगा से यमुना छोटी है, 
किन्तु यमुना गगा में मिल गयी है। इसी प्रकार आज सम्पत्तिदान-यज्ञ यमुना- 
'स्वरूप है। भूमि उत्पादन का जितना अनिवार्य साधन है, रुपया-पैसा उतना 
अनिवाये साधन नही है। रुपया-पैसा तो मोहमय साधन है। रुपये-पसे 
का कोई मूल्य नहीं है। वह तो नासिक के छापाखाने में तैयार होता है। 
किन्तु, कोई छापाखाना भूमि तैयार नही कर सकता। इसीलिए भूमि के 
साथ रुपये-सैसे की तुलना नही हो सकती । धनवानो के धन फो हम मूल्यहीन 
कर दे सकते है। इसोलिए भूमि की तुलना में घत-दौलत बहुत गोण है। 
भूमि बुनियादी वस्तु है। यह सब सोचकर हमने भूमि-समस्‍्या में पहले हाथ 
छूगाया है। सम्पत्तिदान-यज्ञ पर अभी इसलिए अधिक जोर नहीं दिया जा 
रहा है कि वह एक ऐसा पौधा है, जो वहुत शीघ्र पैदा हो तो जायगा, पर शीघ्र 
ही सूख भी जायगा।” 
बिचोबाणी सम्पत्ति ग्रहण नही करते, फिर भी वे सम्पत्ति माँग रहे हैं। 
इन दोनो का सामजजस्य कैसे हो ? विनोवाजी सम्पत्ति अपने हाथ में नही 
छेंगे। वह दाता के ही पास रहेगी और दाता विवोबाजी के निर्देश के 
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अनुसार उसे ख्ें कर विनोबाजी को हिसाव देगा। तत्सम्वन्धी निवेदन 
करते हुए विनोबाजी ने कहा था : “मैं सम्पत्ति अपने हाथ में नहीं रूँगा और 
उसे रखने का दायित्व भी न छूंगा। इन सब बादो से मेँ पूर्णव. मुक्त रहेंगा। 
जनसाधारण के उपकार के लिए जो अर्थ-सग्रह होता है, उसकी देख-रेख 
के छिए साधारणतः ट्स्ट बना दिया जाता है। मैं वैसे ट्स्ट के निर्माण की 
बात भी नहीं सोचता ) विभिन्न उद्देश्यों से सगृहोत कोप और इस सम्पत्ति- 
दान-गज्ञ के दीच एक बड़ा अन्तर है। वह यह कि आय का एक वश प्रत्येक 
बर्ष इस यज्ञ में देना होगा । इसलिए मैंने यह निश्चय किया है कि दाता के 
पास ही यह धन रहेगा। दाता मेरे निर्देश के अनुसार यज्ञ में अपित घन को 
व्यय करेंगे और उसका हिसाब प्रत्येक वर्ष मेरे पास भेजेंगे। इसका यह अर्थ 
है कि केवल धन का एक अश देकर ही दाता मुक्ति नहीं पा लेगे, बल्कि व्यय 
के मामले में भी उन्हें अपनी बुद्धि खर्च करनी पडेगी। यह सही है कि दाताओं 
को मेरी इच्छा के अनुसार घन खर्च करना पडेगा, किन्तु वे मुझे यह बता 
सकते है कि धन को खर्च करने के बारे में उनकी क्‍या राय है ।” 
इरा काम में दाता पर विश्वास रखकर उसके ऊपर सम्पूर्ण दायित्व छोड 
दिया गया है। समालोचकगण इस व्यवस्था में दोष देख श्क्‍ते हैं, इसलिए 
विनोवाजी ने कहा है : “किन्तु, विश्वास ही घर्मप्रेरणा का आधार है। 
मवृप्य पर विश्वास करके उत्तकी सच्चाई के सम्बन्ध मे जितना निश्चिन्च हुआ 
जा सकता हैं, उतना कानूत के बधन से नहीं) इसी दृष्टिकोण से मैने 
सम्पत्ति-दान वी यह पद्धति निश्चित को है।” 
इस प्रसग में महात्मा गराघी के टूस्टीशिप-सिद्धान्त की बात मन में खाती 
है। महात्मा गाधी घनी छोगो से कहते थे “देखो धनिको, तुम्हारे हाथ 
में जो घन-सम्पत्ति सचिव हुई है, उसके मालिक तुम नही हो। वह सबको 
है। वह गरीबों की है। गरीबों का घन भगवानु ने तुम्हारे पास जमा कर रखा 
है। तुम गरीबो के ट्रस्टी हो। इसलिए छुम अपनी घन-सम्पत्ति गरीबों 
के हित में खरे करो।” महात्मा ग्राधी का यह विश्वास था कि एक दिन धनी 
छोणो में सदुवुद्धि बा उदय होगा यौर थे अपनी घन-सम्पत्ति को गरीबो के 
इल्याण के छिए सर्चे करेंगे। यह सिद्धान्त महात्मा यावी के टस्टीशिप-सिद्धान्त 
के रूप में प्रख्यात हुआ। इस सिद्धान्त में ही भूदान-यज्ञ और सम्पत्तिन्दान- 
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थज्ञ का वीज निहित था । सम्पत्ति-दात-यज्ञ और भूदान-यत्र के द्वारा महात्मा 
गाधी वा ट्रस्टीकिप का सिद्धान्त प्रयोग में लाया जा रहा हे । ट्रस्टी वो कोई 
क्षतिपूर्ति देने वा प्रश्न ही नही उठता | ट्रस्टियो को तो ट्रस्ट-सम्पत्ति का वितरण 
करना ही होगा। उसे अपने पास रखने से तो काम नही चलेगा। ट्रस्टी भी हमारे 
भाई हूँ । उन्हें अपने जीवन-निर्वाह वे लिए भी कुछ चाहिए। इसीलिए 
भूदान-यज्ञ या सम्पत्तिदान-यज्ञ में सम्पूर्ण भूमि या सम्पत्ति नहीं माँगी जाती । 
दरिद्वनारायण का ही हिस्सा माँगा जाता है? उस समय छोग ट्रस्टीशिप 
के सिद्धान्त का मजाक उडाते थे, आज उसकी सफलता छोग प्रत्यक्षत देखेगे। 
विनोबाजी ट्रस्टीशिप' शब्द का व्यवहार करने के पक्ष में नही है । फिर भी 
सम्पत्तिदान यज्ञ में ट्रस्टीशिप की जो भावधारा विद्यमान है, उसका विश्टेपण 
और व्याख्या करते हुए घिनोबाजी बहते है. “सम्पत्तिदान में भूमिदान 
'की तरह एक बार ही दान देने की वात नही है। उसमे प्रत्येक वर्ष आय का 
एवं अश देना होगा । अतएवं इसके लिए जीवन को निष्ठाप्ूर्ण बनाने की 
आवश्यवता है. । इसके लिए अत करण की निष्ठा का विकास हीना चाहिए । 
जब भरत राम के दर्शेत के लिए जा रहे थे, तव उनका अन्तर इस भाव से 
पूर्ण था कि कब राम से पेट होगी किन्तु वे कुछ क्षणों के लिए रुवे । राज्य 
के अधिकारियों को बुछावर उन्हाने बहा मै राम के दद्शनाथथ जा रहा 
हैँ, इसलिए तब तक के लिए आप छोग राज्य वा ठीक ढग से सचाउन ब रे | 
तुलसीदास ने लिखा है कि भरत ने भत्यन्त उदारचेता होन पर भी वैसा 
किया, क्योकि सारी सम्पत्ति राम की थी। इसीलिए उसका ठीव अवन्ध 
करना भरत वा कतंव्य था। इसी भ्रवार गाधीजी कहते थे कि हमें अपनी 
सम्पत्ति का द्रस्टी बनकर रहना चाहिए। द्रस्टी आधुनिक चीज है। उसवा 
बडा दुष्प्रयोग हुआ है। इसीलिए में ट्रस्टी शब्द बा व्यवहार नही करता। 
किन्तु, गाधीजी द्वस्टी शब्द का व्यवहार करते थे वयोवि वै कानून विशेषज्ञ 
थे | इसील्ए उस दब्द बे' प्रति उनवा आवर्षण था। उतना आापश 
मुझे नही है। मैं इस विचार को उपनिषद को भाषा मे प्रवाशित बरता चाहता 
हैं। तिन त्पंक्तेन मुज्जीया “-“जिसका भोग वरना है, उसे स्याग गरे ही 
भोग वरना चाहिए । तुल्सोदासजी ने भी वहा है वि 'संम्पति सब रघुयर 
के आही ।' अतएंव एव पप्ठाश देग यौण चीज है। अपना सब-छुछ समाज 
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"को देने की आवश्यकता है। अपने शरीर की आवश्यकता के लिए उसमे स्ते 
केवल थोडा अश ग्रहण किया जा सकता है। किन्तु, अभी समाज में इस प्रकार 


की व्यवस्था नही है और ह व्यवस्था झीघ्र ही स्थापित भी नही हो सकती । 


जायगा, तो हम पापी माने जायेंगे और हमारा जीवन भी पापमय हो जायया। 
इसलिए सम्पत्तिदान देना क्तेंव्य है, ऐसा समझना पड़ेगा ।! 


सबको सतुष्ट रखते हुए प्रेमपूर्ण हृदय से दान करें। इस सम्बन्ध में विनोबाजी 
कहते है “अभी यहां जो भाई छोग ये" है, उनके अन्तर में यदि धर्म- 
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खरीदकर देने पडते है । इस प्रकार भूदान-यज्ञ का मूलभूत उद्देश्य है-- 
उत्पादन क़ा साधन उत्पादक के हाथ मे पहुंचाना, अर्थ की प्रतिष्ठा की समाप्ति 
का उपाय करना और उत्पादक श्रग की प्रतिष्ठा स्थापित करना ! किन्तु सम्पत्ति- 
दान-यज्ञ में ऐसा कोई क्रान्तिकारी उद्देश्य है, ऐसा सहसा दिखाई नही पडता । 
सम्पत्तिदान-यज्ञ में अर्थ-दान लिया जाता है, भले ही वह अर्थ दाता के ही 
हाथ में रह जाता है। अर्थ उत्पादन का साधन नहीं है। वह उपभोग्य 
वस्तुओं की खरीद का माध्यम है। इसके अतिरिक्त, एक बडे कारसाने 
का मालिक, जो श्रमिको का झोपण करके अर्थ का उपार्जन करता हे, उसने 
अपनी आय का पष्ठाश सम्पत्तिदान-यज्ञ में दान किया, किन्तु उसका श्रमिक- 
शोपण और कारखाना समान रूप से चलता रहा। ऐसा दान ग्रहण करने से 
बर्तेमान अर्थ-व्यवस्था को बचा रखने के पक्ष में परोक्ष रूप से सहमति प्रकट 
की जाती है। किसी नर्तकी, वेश्या, मादक-द्रव्य-विकेता थें अपनी आय का 
पष्ठाश दान किया, किन्तु उन्होंने अपने उपाजन का वह पथ नही छोड़ा, तो यहाँ 
भी उनके उपार्जन-पथ के बारे में सहमति ही प्रकट की गयी। ऐसी अवस्था 
में विनोवाजी के इस नये आन्दोछम का, क्या महत्त्व है? 'सर्वोदिय' पत्र के 
सम्पादक श्री दादा धर्माधिकारी ने सम्पत्तिदान-यज्ञ के सम्बन्ध में अपने एक 
चिन्तनपूर्ण छेख में यह प्रइनन उठाया है और इसका सुन्दर उत्तर भी दिया 
है। दान किये हुए न का व्यय विनोबाजी के निर्देश के अनुसार दाता को 
करना होगा, इसीमें सम्पत्तिदान-यज्ञ का क्रान्तिकारी तत्त्व निहित है। घारखाने 
का मालिक यदि दाता हो, यो विनोवाजी उसे निर्देश दे सबते है कि उस धन 
से कारखाने के मजदूरों के अधिकाधिक स्वास्थ्य और सास्ट्वतिक उन्नति की 
व्यवस्था करनी होगी। साथ-साथ वे यह उपदेश भी दे सकते हैँ कि वह इस 
प्रवार चले कि जिससे शने शने वहू अपना कारज़ाना विनोबाजी को अपित 
कर सके) क्सिी महाजन-दाता को वे यह निर्देश दे सकते है कि वह खेती के 
अथवा अन्य षकार के उत्पादन के सरजामों की खरीद के छिए उक्त धन 
उत्पादको को दान करे। इसके साथ ही विनोबाजी दाता से यह भी कह समते 
है कि आपका यह उपाजेन-पथ पापमय है। इस प्रवार का उपार्जन प्रमश्- 
बन्द बरें।! इसी प्रकार कसी अनुलादन दाता को ये उत्पादन के सहायक 
कृये में लगाकर अवुत्मदक व्यवध्ाण शो धमाप्त करने की श्ेरणणा दे सबते 
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हु) इस प्रकार विवोवाजी जव दान जिये हुए पेसे के खचे के लिए निर्देश देना 
आरम्भ करेगे, तव इस नवीन जान्दोरन का उद्देश्य क्रमश. स्पष्ट होने रैग्रेमा। 
अपरिय्रह और अस्तेय के अनुसरण के विना आयथिक क्षेत्र में अह्विसात्मक 
'ऋत्ति अर्थात्‌ आाथिक साम्यञत्तिप्ठा सम्भव नही है। इसीलिए सम्पत्तिदान- 
यश्ष की मूल विचार-धारा अपरिय्रह और अस्तेय की भावधारा पर प्रतिप्ठित 
है। उसकी व्यारुया करते हुए विनोवाजी कहते है : 'अस्तेय' और 'अपरिग्रह' 
दोनो के मिलने से अर्थ-शुचित्व॒ पूर्ण होता है । इसके बिना व्यचिन और समाज 
के जीवन में घर्मे की प्रतिष्ठा हो सकना सम्मव नही है। सत्य और अहिंसा 
तो मूल हूं ही, किन्तु आथिक क्षेत्र में इन दोनो का आधविर्भाव केवछ अस्तेय 
और अपरिय्रह के माध्यम से ही सम्भव है । और, आधिक क्षेत्र जीवन का एक 
बहुत बडा क्षेत्र' है। इसीलिए घ॒र्मशास्त्र उसकी उपेक्षा नही कर सके । परन्तु 
उसके नियमन और नियोजन का दायित्व घर्म-विचार पर आ पडता है। 
इसीलिए मन्‌ ने विशद भाव से कहा है “य- अथशुचि स शुचि '। अर्थात्‌ 
जिसके जीवन में आथिक पवित्रता है उसका जीवन पवित्र है । 
“अस्वेय अर्थश्राष्ति फी पद्धति वा नियमन करता है और अपरिग्रह्‌ 
उसकी मात्रा बा। अस्तेय चत्तलाता हे कि श्रवावत' शारीरिक श्रम द्वारा , 
अर्भात्‌ उत्पादक श्रम द्वारा झरीर-निर्वाह होना चाहिए । शारीरिक श्रम किये 
बिना यदि हम अन्न ग्रहण करते हैं, त्तो एक विपत्ति को सुप्टि करते है। शारीरिक 
अमर करने की इच्छा रखते हुए भी कोई व्यक्ति यदि किसी प्रकार वा शारीरिया 
श्रम नही वर पाता हैं, तो उसे दूसरी और खूब कठोर परिश्म वरना होगा। 
तभी बह विपत्ति दूर होगी | बह परिश्रम इतना ही कठोर होगा, अर्थात्‌ उसमें 
इतना ही अध्यवसाय भरा रहेगा कि उसको तुलना में शारीरिक श्रम भी 
बम वध्टपूर्ण रहेगा, अर्थात्‌ साधारण छोगो वे छिए अस्तेय वा पालन तभी 
सम्भव होगा, जब शरीर-कशुधा रसनेवाज़े छोग शारीरिक श्रम करेंगे। आज 
सप्तार में जो अत्यधिक वपस्य, दु ख-कष्ट और पाप है, उसवा कारण शारीरिक 
श्षम ने बरतने की अभिलापा है? जो व्यवित शारोशिकि श्रम से दूर रहना 
चाहता है, उसे गुप्त अयवा प्रदट रूप से चोरी करनी पड़ती है। 
#धारीरिव श्रम बे द्वारा जो उत्पादन होगा, वेवछ उसका हो उपयोग 
बुदूँगा--यह नियम यदि हम मानकर चर, तो उसके द्वारा अपरिप्रह पर्याप्त 
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मात्रा में प्रकट होगा। कारण, शारीरिक श्रम वे द्वारा इतना अधिक उत्पादन 
नही हो'सक्ता कि आदमी बहुत अधिक सग्रह करके रख सकता है। फिर भी 
अस्तेय' से अछग अपरिग्रह के नियमन की आवश्यकता रह जाती है, क्योकि 
यथपि शारीरिक श्रम के द्वारा उत्पादन बहुत अधिक' मात्रा में नही हो सवता 
तथापि उत्पादन 'अधिक' होना सम्भव है और, यदि उस अधिक उत्पादन 
का व्यवहार अपरिग्रह के द्वारा नही किया जायगा, तो विपत्ति सम्पूर्ण रूप से 
दूर नही हो सके )। बचपन से ही हमने अनेक छोगो का उपकार ल्यिा है। 
उस उपकार-ऋण के परिशोव के लिए शारीरिक श्रम के मान्य मार्ग से 
हम जो उत्पादन करे, उसका एक अश समाज को प्रदान करना हमारा वर्तव्य 
है। उसमें सम्यक्‌ विभाजन का उद्देश्य निहित है। इसीलिए यद्यपि वह 
एक प्रकार की ऋण-मुक्ति है, तथापि उसमें दान का रूप है।” 
सम्पत्तिदान-यज्ञ में आय का ( अथवा व्यय का ) पष्ठाश माँगा जाता 
है। तब जो पच-पप्ठाश बच जाता है, क्या उसे छोड दिया जायभा ? इसके 
उत्तर में विनोवाजी कहते हैं कि उसे छोड देने का प्रश्न ही नही उठता। 
दाताओ ने तो छह पप्ठाशो को ही अपना मान रसा था [एक पष्ठाश माँगकर 
उनकी इसी भान्यता को आधात पहुँचाया गया है। विचार को समझने के 
लिए उन्हें प्रेरणा दी जा रही है। भक्त कहते हैं कि जिन्‍्होने एक वार हरिनाम 
लिया है, वे मोक्ष-प्राप्ति के लिए प्रस्तुत हुए। जिन्होंने एक पष्ठाश समाज 
को आजीवन प्रदान करने वा नियम एक जीवन-निष्ठा के रूप में स्वीवार 
किया है, उन्होनें अपनी समस्त सम्पत्ति, अपना सारा जीवन, यहाँ तक वि! 
अपना शरीर-निर्वाह भी समाज को अर्पित कर देने के पथ पर कदम बढाया 
है। यही धर्मनीति हे। आसकत व्यक्ति को आसक्ति त्यागने की दीक्षा देनें 
के! उपरान्त धर्म घीरेन्‍्धीरे आसक्ति छुडवाकर मोक्ष की ओर अग्रसर करा 
देता है। इस प्रकार भोग और मोक्ष के बीच धर्म पुल की तरह काम बरता 
है। घर्मंतीति की इस विचारधारा को हृदयग्रम करने से एक पप्ठाश माँगने 
में अन्तनिहवित अर्थ समझा जा सकता है। इसकी व्यास्या बरते हुए विनोबाजी 
ने कहा है : “शरीर और आत्मा के बीच, अथवा व्यवहार और तत्त्व 
विचार वे' बीच, अथवा वर्तमान स्थिति और भावी स्थिति के बीच धर्म पुल 
पा धाम बरता है। पुछ नदी के एक किनारे ख़ड़ा नही किया जाता--वह 
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नदी के दोनों तटों पर सडा रहता है। भोग इस पार की, मोक्ष उस पार 
की और धर्म दोवों पार की चीज है। समाज की ध्वर्तमान स्थिति में उसे 
आदर्शामिमुखी करने के लिए जो विचार प्रस्तुत किया जायग्रा, वही परम- 
विचार होगा । वह घिचार केवल परिशुद्ध तत्त्वस्ञाव का स्वसू्प प्रहण नहीं 
करेगा, परिशुद्ध तत्वज्ञान तक पहुँचा देने के लिए भी वह वाहतस्वरूप होगा । 
पथ और घर के बीच जो पार्थक्य और सम्बन्ध हैं, धर्म और मोक्ष के बीच 
भी वही सम्बन्ध है।” 


जो लोग सम्पत्तिदानन्यज्ञ में दाव देंगे, वे सम्पूर्ण जीवन देते रहेंगे । 

सारा जीवन आय का एक पप्ठाश् या एक अध्ठाद या उससे भी कम देते जाते 
रहने का सवत्प अनेक छोगों को कठिन माऊझूम पड सकता है । विनोवाजी 
उतसे कहते हूँ : “किन्तु, वे यह नहीं सोचते कि एक बार विवाह करके छोग 
अपने सम्पूर्ण जीवन को एक बंधन में आवद्ध कर देते हैं।” इस सम्बन्ध में 
उन्होने वाद भे जो कुछ कहा है, वह वास्तव में महती प्रेरणा देनेवाजा 
है। उन्होने कहा है. “लोग मुझसे पूछते है : 'आजीवम दान देते रहना 
सम्भव है क्या ?! में पूछता हें कि आजीवन भोजन करते रहना कैसे सम्भव 
है? आपने यह कठिन ब्रत ग्रह किया हैं कि जन्म से मृत्यु तक भोजन करते 
रहेंगे। आजीवन ब्रत ग्रहण करना सहज बात है। वेद में कहा है : मरण 
गे होने तक प्रतिज्ञापूवंक साँस छेते रहोगे । इ्वास-प्रश्वास का ब्रत कठिन 
है। इस ब्रत की ग्रहण करने की बात वेद ने इसी उद्देश्य से कही है कि श्वास- 
प्रददास के साथ-साथ राम-ताम छेसा होगा, जिसमें वृथा श्वास ग्रहण न 
किया जाय। राम के काम में प्रत्येक क्षण ऊगाना परम आवश्यक है। इस 
प्रतिज्ञा का यही अर्थ है। हमारी आँखों ने आजीवन देखने का ब्रत ग्रहण 
क्या है। हमारे दोनो पैरो ने आजीवन चलते रहते का प्रत लिया है। थे 
ब्रत उन्हें कठिन नहीं मालूम पढते, क्योकि वे नैसग्रिक और स्वाभाविक हो 
गये है। इसी प्रकार त्याय का ब्रठ भी नैसगिक और स्वाभाविक है। घर- 

“घर में माताएँ इस ब्रत का पालन कर रही है । माँ सन्‍्तान को कितना अधिक 
प्यार कण्ती है। किन्तु, उसके इस धर्ममाव को वर तक ही ग्ीमित न रखकर 

हम असरिस्एाचास्ग, त्पाहरे। है ऋम् आह: कै. “मौ रुम मूतिमतै) चमे हैः, 

चुम मतिमती त्याग हो। घुम इतना त्याग कर रही हो, थोडा और त्याग 


१८६ भूवान : वया और क्यो ? 


करो। जिसके पास खाने को कुछ नही है, उसके लिए कुछ त्याग करो।' त्याग 
का ब्रत कठिन नहीं है। त्याग के बाद भोग अधिक रुचिकर हो जाता है।” 
सम्पत्तिदान कौन करेगा ? बहुत अधिक घनी छोग भी दान करेंगे 
और बहुत गरीब छोग भी दान करेगे। इस त्याग-धर्म का पालन करने का 
सुयोग सबके लिए सुलभ है। बालक-वालिकाएँ भी इस यज्ञ में भाग छेकर 
बचपन से ही त्यागधर्म में दीक्षित हो सकती हूँ। 
सम्पत्तिदान-यज्ञ में एक गम्भीर जीवन-विचार निहित है। वह गाहंस्थ्य- 
जीवन के सर्वश्रेष्ठ धर्म के रूप में माना जाता है। जो सम्पत्तिदान देगे, उनके 
और उनके परिवार के सभी छोगो के हृदय में परमानद का सचार होता 
चाहिए । इसीलिए प्रथम पर्याय में सम्पत्तिदान-यज्ञ को व्यवितंगत क्षेत्र 
तक ही सीमित रखा गया है, जिसमें कि वह जीवन के निगूढ अदेश में प्रवेश 
करके धीरे-धीरे वृद्धि पा सबे। इसी उद्देश्य से इसे आरम्भ में सावंजनिक 
आन्दोलन को तरह व्यापक रूप प्रदान नही किया गया है। बिहार में भूदान- 
यज्ञ-भान्दोलन ने जब आश्यातीत प्रगति की, तब सन्‌ १९५३ की दारतू तु 
में विनोवाजी ने सम्पत्ति-दान-यज्ञ को सार्वजनिक रूप प्रदान कर सर्वसाधारण 
को इसमे दान देने के लिए कहा और बोघगया-सम्मेलन के समय से सम्पूर्ण 
देश में इसे विस्तृत रूप से चलाने के प्रयत्न किये जा रहे है। 
सम्पत्तिदान-यज्ञ के लिए जन-साथारण से निवेदन बरते हुए विनोबाजी 
ने लिखा है : “मै विश्वास वरता हूँ कि यदि भक्‍्तजन विश्वास और 
शुभेच्छा लेबर इस यज्ञ में आहुति प्रदान करेगे, तो इस वल्पना मे जो 
नवीन जीवन-विचार वर्तमान है, वह देश में विवास पायेगा और राम्ययोग 
की ओर समाज सहज ही अग्रसर होगा। इसी उद्देश्य से में सज्जन और 
सद्विचार-सम्पन्न छोगो के मनन और चिन्तन वे लिए इस विचारधारा को 
उनके सम्मुख प्रस्तुत कर रहा हूँ।” के 
जिन छोगो से भूमिदान और सम्पत्तिदान माँगा जाता है, उनने लिए 
बिनोवाजी ने ऋग्वेद वा एक मत्र उद्घृत वरते हुए वहा है : 
“अदित्सन्त चित्‌ आधृणे। 
पूषन _ दानाय चोदय 4 
पर्णेश्‌ चितू वि म्रदा मन ।॥/ 


अमदान-पज्ञ श्टज 


“अन्तर से मानसिक कप्ड, बाहर से परिस्थिति का कप्ट---इन दोनों 
अकार के कप्ठो में शुद्धि प्रदान करनेवाले हे देव ! जो लोग आज दान नही 
देना चाहते, उनके सन में दान देने की प्रेरणा भरो। इपण के सन को भी 
मूदुल बना दो।” 


अमदान-यज्ञ 


सम्पत्तिदान-यज्ञ के बाद विनोवाजी ने श्रमदान-यत्ञ को जन्म दिया। 
सम्पत्तिदान की हो तरह श्रमदान में भी गम्भीर अर्थ निहित है। जिसके 
पास जमीन नही है, धव भी नही है, उसके पास देने छायक क्या कुछ भी नद्दी 
है? उसके पास क्या कोई सम्पत्ति ही नहीं है? क्‍या वह इतना गरीब, 
" इतना कगाल है? इसके उत्तर में बिनोवाजी कहते है कि भूमिवालों या 
घनवबानो की दान देने की क्षमता सीमित है, किन्तु जिसके पास जमीन या धन 
तो नही। है, परन्तु शारीरिक शक्ति और सामर्थ्यं है, उसकी दान देने की क्षमता 
असीम हैं। जमीत या धन का तो एक ही वार में दाव कर दिया जा सकता 
है। उसके बाद तो उसके दाताओ के पास देने को कुछ भी झेप रह नही 
जायगा, किन्तु जिसके पास ईश्वर का दिया हुआ स्वस्थ और सबछ शरीर 
है, उसकी दान करने की शक्ति कभी भी समाप्त नही होती। आजीवन 
चह प्रतिदिन दान कर सकता है। विनोबाजी कहते हैँ : “उसके समान दान 
और कौन कर सकता है ? भूदान-यज्ञ मे भूमि त्ती मिले, किन्तु भूमि पर परिश्रम 
न किया जाय, तो वह आवादी-योग्य नहीं होगी। ग्राम के चरित्रवान्‌ और 
सम्मानित छोग एक साथ जुलूस निकालकर भूमि कोडने जायेगे। सिर्फ 
यही नही, भूमि का वितरण किया जायगा। जिसे भूमि दी जायगी, वह 
किसी आकस्मिक कारण से अच्छी तरह भूमि आबाद न कर पाये, तो गाँव 
के चरिववान्‌ और सेवा-परायण प्रभावशाली व्यक्ति साथ मिलकर इस जमीन 
को आवाद फरने फे काम में सहायता करने जायेंगे ! इसके फलस्वरूप सभी 
* ग्रामों में एक ऐसे वातावरण को सृष्टि होगी कि गाँव का प्रत्येक व्यक्ति श्रमदान- 
के काम में योग देते मे गौरव का अनुभव करेगा । छोग समझ पर्येगे कि यह्‌ 
केवल शाम को जमीन लेकर श्याम को देने तक ही चीमित नहीं है, क्योकि 
जो जमीन दी जा रही है, उसके सस्वन्ध से ग्रामवासी चिन्तन मोर मनन 
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करते रहेंगे। इस प्रतार श्रम की विल॒प्त मर्यादा के पुन प्रतिष्ठित होने 
का मार्ग सुगम हो जायगा।” यही कारण है कि विनोबाजी शरीर से 
दुर्बंठ और अस्वस्थ रहते हुए १०-१२ मीछ की पैदल यात्रा करके आने पर 
भी बठाति को भूलकर सदलबलू एक घटा कुदाल चलाते हैं और श्रमदान- 
यज्ञ बरके समाज को श्रम की मर्यादा की प्रतिप्ठापना के लिए भारी शिक्षा 
प्रदान करते है । 


प्रेम ओर बुद्धिदान-यज्ञ 


मनुष्य की पाँच इन्द्रियाँ है। इस प्रकार मनुष्य पाँच प्रकार के धन 
का अधिकारी हैं जैसे हृदय मस्तिष्क, देह, स्थावर सम्पत्ति और अस्थावर 
सम्पत्ति अर्थात्‌ प्रेम वुद्धि और विंचक्षणता, शारीरिक श्रम, भूमि और अर्थ । 
एक ही व्यक्ति इन पाँचो घना का अधिकारी हो, यह जरूरी नही है। किन्तु, 
ऐसा भी कोई व्यक्ति नही है, जिसके पास इन पाँच में से एक प्रकार का भी 
घन न हो। गरीब और सब श्रकार से अक्षम व्यक्त के पास भी छूदय तो 
रहेगा । इसीलिए विनोवाजी ने पाँच प्रकार के यज्ञ करने का आह्वान किया 
है। भूदान, सम्पत्तिदान और श्रमदान की बात पहले कही जा चुकी है। 
प्रेमदान और बुद्धिदान की चर्चा यहाँ वी जा रही है । जिसबे' पास और 
बुछ नहीं है वह अपने पडोसी को हृदय से अपने समान मातेगा और उसवे 
प्रति प्रेमभाव रखेगा। अपने आत्मज्ञान का विकास ही उसकी साथना 
दोगी। यह होगा प्रेमदान-यज्ञ । जिसके पास विद्या, बुद्धि और विचक्षणता 
है, वह्‌ अपना कुछ समय अपनी विद्या और बुद्धि को नि स्वार्य सेवा वे' काम 
में छगाकर बुद्धिदान-यज्ञ का अनुप्ठान करेगा। विचारबगण आपस में 
विचार-विमर्श करेंगे। फानूतपेशा छोग किसी प्रकार का पारिश्रमिव' न 
लेबर शोपित और पौडित ग वो का पक्ष ग्रहण कर मुवदमा लडेगे । चिकित्सवा 
मपत सें गरीबा की चितित्स, बरेंगे। शिक्षक और छात्र अपने अवयाश ने 
समय गयीवा वो शिक्षा-दान बरेंगे। हिसावी छोग वेतन लिये बिना बिसी 
दातय सस्‍्या में हिसाब का काम कर देंगे आदि। 
इसके' अतिरिक्त रोवका वे' लिए एक महान्‌ यज्ञ वा आविर्भाव हुआ है 
और वह है--जीवन-दान ! 


जीवन-दान श्ट९ 
जीवस-दान 


जान्ति का एवं उक्षण यह है कि वह आरम्भ तो होती है एक विषय 
लेकर, परल्तु ग्ीघ्र ही वह जीवन वे अन्यान्य क्षेत्री में फैल जाती है और अन्त 
में सर्वप्रासी बत्र जाठी है। जीवन के एक क्षेत्र मे आरम्भ होकर उसी तक 
सीमित रहना कान्ति नहीं है । आचार्य कृपाछानी ने बोवगया-सवोदिय- 
सम्मेलन में भूदाव-यज्ञ की विप्ल्वी प्रकृति के बारे में बोलते हुए क्ात्ति के 
इस रूक्षण की ओर सबकी दृष्टि आवर्धित की। उन्होने और भी कहा कि 
युद्धदेव ने नि्वाण के एक पथ का आविष्कार किया। वह थी तो घामिक 
बात, पर थी कान्तिकारी। इसीलिए उसका प्रसार जीवन के अन्याम्य क्षेत्रो 
में हुंआ। यवीस राज्य-्पद्धतति शुरू हुई, नवीन समाज-व्यवस्था वी रचना 
हुईं, नवीन सस्क्ृति का सृजन हुआ। महात्मा गायी ने राजनीतिक क्षेत्र में 
अपना काम शुरू किया--दैश को विदेशी शासन से मुवत करना चाहा, किन्तु 
क्रमश उन्होते उसके आधार पर देश को सार्वजनिक सुक्तित को यह दिखाई। 
उसी प्रकार भूमि-समस्या के समाधान के लिए भूदान-यज्ञ आरम्भ हुआ। 
अब उसके आधार पर देश के कायापलट का काम आरम्भ हुआ है। राबोदिय 
की समस्त दिश्याएँ उसके रग मैं रेंग उठो है। भूमि का स्वामित्व व्यक्तिगत 
नहीं हो सफवा। भूदान-यज्र की विचारवारा की पृप्ठभूमि है आध्यात्मिक्ता--- 
आत्मा की एकता। ससार में जो कुछ है, सब भगवान्‌ का हैं। भूमि के 
मालिक हम नहीं, भगवान्‌ है । उसी प्रकार अपनी बुद्धि के भी साक्षिक 
हम नहीं हैं। हम अपनी सम्पत्ति घन, अर्थ आदि के भी मालिक नहीं हैँ। 
अपने शरीर के भी मालिक हम नही है ( हमारे पास भूमि, धन-सम्पत्ति, 
बुद्धि, शरीर, जो कुछ है, सब हमे समाज-सेवा के लिए अपित कर देना चाहिए । 
इसीलिए भूदानन्यश् की विप्लवी धारा भ्रवाहित हो रही है। यह परम 
अभीप्ट-साधन सम्पत्तिदान, श्रमदान, बुद्धिताव आदि तक प्रसारित हो गया। 
यही तक वह स्रीमित न रहा । हमारा जोदत क्या हमारा है ? हमारा 
जीवन वयां क्षुद्र स्वार्यों में ही समाप्त हो जायगा ? जीवन भी तो हमारा 
नही है--वह भगवान्‌ का है। बह भगवान्‌ का दान हैं। जत उसके काम 
में, समाज-सेवा के काम में उसे उत्सर्म किया जाना चाहिए । इस प्रकार यज्ष 
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सर्वग्रासी बन गया। जीवन-दान तक उसकी परिणति होकर ही रही । बोब- 
गया सर्वोदिय-सम्मेलन का एक महान्‌ अवदान है--जीवन-दान! किन्तु, 
विनोबाजी ने इस जीवनदान का आभास तब से कई महीने पहले अपने 
एक प्रार्थना प्रवचन में दिया था! उन्होंने कहा था “आज नवीन मनुष्य, 
जवीन समाज तैयार करना होगा। इसीलिए भूदात, सम्पत्तिदान, श्रमदान 
आदि आन्दोलन झुरू किये गये है। इस काम के लिए ऐसी विचारधारा उत्पन्न 
करनी होगी, जिससे छोग जीवन समर्पित करने की ओर अग्रसर हो ।” 


सर्वांगीण क्रान्ति का क्षेत्र तैयार हो गया है। देश वे वातावरण में 
एक बिप्लवी प्रवाह सचारित हो उठा है। किन्तु, इस परम अभीष्ट की सिद्धि 
के लिए प्राणोत्सर्ग करनेवाले साधक पर्याप्त सख्या में वहाँ उपलब्ध हैं? 
सेवक बहाँ है ? बोबगया-सम्मेलन के दूसरे दिन वे अधिवेशन में श्री जयप्रकाश 
चारायणजी भाषण करने खडे हुए ! वे क्षुण्ण थे, विषण्ण थे। यदि एकनिप्ठ 
कायवर्ता यथेप्ट सख्या में होते तो विहार में ३२ छाल एक्ड भूमि पहले ही 
इक्टूठी हो जाती। सन्त विनोवा को इतने दिनो तक विहार में रखबर पप्ठ 
नही देना पडता! आन्दोलन मे तीब्रता छानें के लिए प्रेरणा देने के उद्देश्य 
से उन्होने कहा कि आज का युग इस आन्दोलन के छिए अधिव समय नही 
देगा। अहिंसात्मवः क्रान्ति होगी, इसवे' लिए इतिहास रुककर प्रतीक्षा नही 
करेगा।! उन्हाने उसके पिछले साल छात्रों से एक वर्ष का समय इस आन्दोलन 
में देने के लिए अपील की थी। किन्तु अब वर्ष वी वात बरने से वाम नहीं 
अजेगा। अब तो जीवन अपित करने का समय आ गया है ॥# इसके बाद 
उन्होने तुमुल हर्पध्वनि के बीच श्रद्धा और वितय वे साथ अपने जीवन-दान बी 
चोषणा की। सारे सम्मेलन-क्षेत्र से एक अपूर्व गम्मीरता छा गयी । विनोबाजी 
वा हृदय पिघल गया । उन्हावे धीर, स्थिर और गम्भीर भाव से बोलना 
आरम्म किया। उन्होने कहा “हमने अभी एव भाषण सुता। उसमें 
हृदय वी वात थी। इसे सुनकर मेरे मन में रुक्मिणी के पत्र वी बात आयी। 
रुविमणी ने भगवान्‌ श्रीकृष्ण को एक पत्र लिखा था। आजवछ पत्र-राहित्य 
बे साहित्य वा अब माना जाता है। रुकिमिणों वै पत्र को पतन्याहित्य में 
प्रयम स्थान प्राप्त है। इस पत्र को शुक्योगी ने बविताबद क्रिया था। पत्र 
में रुविमणी ने भगवान्‌ श्रीएृप्ण को लिसा था ; मुझे सो बार जीवन प्रहय 
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करना पडे तो कहेंगो, प्राए-त्याय करूँगी, शरीर को कझृश से कृछतर करूँगी, 
किन्तु फिर भी तुम्हीको वरण करूंगी! ऐसे शुभ सकल्प की वात सुनने से 
हृदय आनन्दित होता है! में सोचता हूँ कि इस यज्ञ वे सफल होने से हमारा 
जीवम सफल होगा ।” यही इसकी समाप्ति चही हो गयी, समाप्ति की बात 
भी नहीं है। उस समय से वोयगया-्सम्मेलन का वातावरण वदल गया। 
सबका हृदय शीतल हो गया। दूसरे दिन सबेरे से ही विनोवाजी सोचने लगे 
कि इस राम्बन्ध मे उन्हें कुछ करना चाहिए। अत उन्हाने जयप्रकाश नारायणजी 
को एक पश्न छिख दिया : “मूदान-यज्ञमूलक, ग्रामोद्योग प्रधान, अहिसक 
ऋान्ति के ल्ए मेरा जीवन-स्रमर्पण।” इसके बाद सम्मेलन के' प्रतत'कालोन 
अधिवेशन वे प्रारम्भ में ही विनोदाजी का उक्त पत्र पढ़ा गया । इसदे साथ- 
साथ नेताओं से लेकर गाँव के साधारण कार्यकर्ताओं तक में एक-एक करबे 
अपने जीवग-दान के सकत्प छो लिखित रूप में घोषणा करनी आरम्भ की । 
इसी काम में प्रात'कादोन अधिवेशन का पूरे तीन घड़े का समय समाप्त ही 
गया। जीवव-दार्लियो की सल्या साढ़े तीन सो से भी ऊपर हो गयी इसके 
बाद भी जयप्रकाश नारागयणजी ये पास जीवन-दाल के सकल्प बाते रहे। 
प्रश्न है कि इस जीवन-दान का अर्य बया हैं ? दारीर, वाणी, मन 
और बुद्धि, सबको इस काम के लिए अपित करवा। यह ठीक है, किन्तु क्‍या 
यही इतनी वात है ? जीवन-दानिया में ऐसे छोग भी हो सकते है---है भी, 
जिन्होने पहुले ही अपना जीवन-दाव कर दिया था। उनके पुन जीवनदात 
बरतें वत्र बया तालपय है? विवाबाजी ने सम्मेलन के अन्त भें इसे स्पप्ट 
करने समझाया। जीवनदान का तात्पर्य थया है, इसबा आभास उसमे पिछले 
दिन की प्रार्यता-सभा में ही अपनो स्वाभाविक भगिमा वे साथ झपालानीजी 
से दिया थरा। विनोवाजी थे उसवा उल्ठेस करते हुए बहा - “जिस वात 
था आभाम बृपाशानीजी ने बल की प्रार्यना-मभा में दिया, उसमे एक 
मम्भीर चीज है। शझपाहातीवी एप पिशिष्द श्रद्तति के मनुष्य है सौर उनके 
बीलने या ढेग भी विशिष्ट है। बोरते समय उन्हाने उपनिषद्‌ वी ही बात 
यही है सिन्‍लु सहज ही मह नही माठूस पड़ता कि उन्होंने क्या वहा २ छोगा 
के मन में होता है कि ये उपहास या व्यग्य कर रहे हैं $ उन्हाने अत्यन्त सदन 
आव मे, और मे वहूँगा कि अह्मित्मक ढय से यह समझाया है कि भादया, 
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जीवन-दान तो पर रहे है, विन्तु कोई गरी चीय तो दान नही बद रहे हैं ? 
यह बात घ्यान में रसनी चाहिए। शुद्ध वस्तु ही अपित बारनी चाहिए। 
जीवनदान या विचार अच्छा है, किन्तु जो छोग अपने मन में जीवन-दान 
वा सवत्प करें, उन्हें इस बात वा ध्यान रपना चाहिए वि वे अशुद्धता वा 
दान न वरें। जीवन-दान थे सवल्प या अर्थ है जीवन-शुद्धि--इस बात को 
उन्हाने अत्यन्त रचिवर ढग से हमारे सामने रखा है। वह हँसी-मजाव नहीं 
था। आज जो आपने मेरे सामने और अपने सामने एक या बनेक को साक्षी 
रुपकर जीवन-अपण बरने वा सवल्प लिया है, उसवे साय-साथ जीवन शुद्धि 
को साधना भी आपयो करनी चाहिए। हम सार्वजनिक काम कर रहे है, 
यह भी भूदान-यज्ञ की तरह बुनियादी काम है । उसके द्वारा देश वा स्वरूप 
बदलेगा। ऐसे काम वे लिए यदि जीबनन्‍दान किया जाय, वो चित्त-शुद्धि 
के लिए साधारण से अधिक प्रयत्त क्या जाना चाहिए।” 


इसवे' कई महीने वाद विहार में जीवनदान-शिविर वा उद्घाटन बरतें 

समय विनोबाजी ने बताया कि जीवनदान और भी गम्भीर अर्थपूर्ण है और 
इसलिए जीवनदानी को अधिक ऊँचे आध्यात्मिय आदर्श या अतुसरण कर 
चलना होगा! हम वौन है? सारे ससार का सचालन कौन' कर रहा है? 
ससार सचालन की योजना विसपी है और बह क्या है? क्या मनुष्य इस 
योजता में भाग छे सकता है? ईश्वर ही सम्पूर्ण ससार का साला कर 
रहा है। सब उसीकी योजना है। हम लोग कुछ भी नही हैं। मनुष्य तुच्छ 
है । ईश्वर यदि अपने काम के लिए विसीको यत्र रूप में चुन छेता है तो उसबा 
कुछ मूल्य हो जाता है। बैवछ तभी मनुष्य उसकी योजना में हिस्सा ले सकता 
है। अन्यथा मनुष्य तुच्छ रह जाता है। क्या करने से या कैसा बनने से 
मनुष्य भगवान्‌ के हाथ का यत्र बनने योग्य होता है ? बीज अपने को नप्ठ 
कर देता है तभी वृक्ष उत्पन होता है। बीज का अस्तित्व रहने तक चृक्ष उत्तन 

नहीं हो सबता। उसी प्रकार मनुष्य अपने स्वत्व' को नप्ठ कर जब तक 

नबजीवन प्राप्त नहीं करेगा, तव तक ईइवर की योजता में भागीदार होने के 

योग्य नही होगा और ईइवर उसे प्रहण नही फरेया। इस सम्बन्ध मे विस्तृत 

व्याय्या करते हुए घिनोवाजी कहते है. यदि ईइवर की योजना में योगदान 

करना है तो वीज की तरह अपन को समाप्त करना होगा। मीज बे नप्द 
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होने पर ही वृक्ष जन्म छेगाव इसीलिए बौद्ध छोग यह सिद्धान्त कहत हूँ कि 
एक का विनाश होने पर एक अस्तित्व का जन्म होता है। यदि हम अपने 


रूप को बचाये रखेंगे, तो ईश्वर थे- वाम वे उपयुक्त नही होगे। परन्तु छोगो 
को प्राय सालो नहीं देखा जाता। उनके 'अहम्‌' के चारो ओर वल्पना- 


कायम रखते हुए ईदवर की योजना में योगदान करना चाहता है, तो ईश्वर 


जायगा, तभी न मेरे ल्ए स्थान बनेगा। यह हुआ जीवनदानी का स्वरुप । 
जो खाली हो गये है, जिन्होने अपने को शून्य बना छिया है, जिन्होंने अपनी 
जगह छोड दी है, केवल वे ही जीवनदानी हो सकते है। जो घून्य नही बने 
हैं, उनमें उनका 'स्वत्व' ही चल सकता है, इश्वर का काम नही चछ सकता । 
चुलसीदासजी कहते हैं. बाबा, अपने करत मेरी घनी घटी भई! अति मेरी 
ही करनी से मेरी इज्जत नप्ठ हुई है। इसलिए अब से आप हो कीजियेगा, 
गे नही परूगा। मेरे द्वारा काम करा छीजियेगा, मैं घून्य हो गया हैं। जब 
मन इस अवस्था को प्राप्त हो जाता है, सब भनुप्य जीवनद।नी बनता है। 
गीता में भगवान्‌ ने अर्जुन से कहा “ययेच्छसि तथा कुर अथवति तेरी जैसी 
इच्छा हो, वैसा कर। यह बात कहकर भगवान्‌ ने अजुन की परीक्षा लेनी 
चाही कि अर्जुन के पास इच्छा नाम की कोई चीज बची है अथवा नही । यदि 
अर्जुन कहते कि 'मेरी यह इच्छा है', तो अगवान्‌ कहते कि 'ठुम अथोग्य 
हो, ठुम मेरे योग्य नही हो ।' अजुन ने कहा 'मेरी क्या इच्छा हो सकती: 
है ?? नष्टो मोह '--मेरा मोह दूर हो गया है । इसलिए 'करिप्ये वचन 


करके बोलती है, किन्तु उसकी मृत्यु के बाद जब उसके शरीर के अश- 

विशेष से ताँत तैयार करके पिजम मे लपायी जाती है, तब उससे तू द्दीतू ही 

( तुम्ही-तुम्ही ) की आवाज निकलती है। अहकार का अन्त होने पर 

तु शुरू होता है। तभी भगवान्‌ उस व्यक्ति से अपना काम कराते है (7? 

यह संसार एक रगमच है। यहाँ एक नाटक का अभिनय चल रहा 

है। प्रत्येक मनुष्य अभिनेता है। अभिनय करते समय यदि अभिनेता यह 
र्१ 
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सोचता रहे कि वह वास्तव में फर्लाँ व्यवित है, तो उसका अभिनय सफछ नही 
होगा। उसी प्रयार भगवान्‌ का काम करते समय यदि हम अपने स्वत्व को 
याद रखेंगे, तो भगवान्‌ का बाम नही कर सकेंगे । इसीलिए विनोवाजी वहते 
हैँ : “विनोवा यदि वर हरिश्चन्ध की भूमिका में अभिनय करेगा, तो उसे 
उस समय यह नहीं सोचना पड़ेगा कि यह विनोबा है ।” 
मनुष्य अन्त: अपने अहकार का विसर्जन ज़्र देने पर ही जीवनदानी 
माना जायगा। इसका चरम प्रमाण तो जीवन रहने तक नहीं मिलेगा। 
मृत्यु के बाद इसका निर्णय होगा कि किसने अपना जीवन अपित किया था 
भर विसने नहीं। इसीलिए 'फर्लाँ व्यक्ति जीवनदानी है'--ऐसा नहीं कहा 
जा सकता। 'फर्छो व्यवित जीवनदानी है'--यह वात केवल अन्तर्यामी कह सकते 
है। केवल मृत्यु के बाद ही यह वहा जा सबता है कि फर्छाँ व्यक्ति जीवनदानी 
था।' यह बात समझाकर विनोबाजी वहते है - “जो कहेंगे कि में जीवन- 
ददानी हूँ", उनवा हैँ! खतम होगा और मै” रह जायगा। इसीलिए यह पहना 
ठीक नहीं है कि में जीवनदानी हूँ'। जीवनदानियों की सभा स्व' में हो 
सकती है। पृथ्वी पर हम जैसे सामान्य मनुष्यों की ही सभा हो सकती है। 
जीवनदानियों का सम्मेछन स्वर में होगा--मृत्यु के बाद, पहले नहीं । 
मनुष्य के पहले के चरिश्र को देखकर यह नही यहा जा सबता कि 

अमुक व्यवित जीवनदान का सकल्‍्प छेकर जीवनदानी के उपयुक्त स्थिति 
प्राप्त कर सकेगा, अथवा नहीं? ऐसा हो सकता है कि सात्विक प्रशत्ति 
का भी कोई व्यवित जीवनदान करके अन्त तक 'अहम्‌” को ने छोड सके और 
जीवनदाती की सज्ञा के योग्य साबित न हो सके । इसके विपरीत यह भी 
सम्भव है कि राजसी अथवा तामसी प्रह्ोति का कोई व्यवित श्रद्धापूर्वक जीवन- 
दान का सकलप लेने के बाद अपने जीवन में ऐसा परिवर्तेन छे आये कि उसका 
आध्यात्मिक दृष्टि से पुन्जेन्‍्म हो जाय और वह अपने को समाप्त कर अपने 
को ईइवर के हाथ में पूर्णत सम्धित करके वास्तव में जीवनदानी हो 
जाय । अतएवं जीवनदानियों में जो छोग राजसी या तामसी प्रकृतिवाले 
प्रतीत हो, उन्हें छोड देने का कोई प्रश्न ही नहीं उठता। विनोदाजी कहते 
है * “क्सीको भी छोड देनेवाछा भे कौन ? मृत्यु के बाद, में ही जीवनदानी 
था था नही, इसका विचार होया और सुझे कौन स्थान मिलना चाहिए, हक 


जीवन-दान श्ष्५ 


निर्णय होगा ।” अतएव जिन्‍होने यह घोषणा कौ है कि वे जीवनदातों हैं, 
उन्हें जोवनदानी मान छेना ही उचित है। इस सम्बन्ध में विनोबाजी कहते 
है : “हम छोग कथन को हो सत्य मान छेते है। जन-गणना के समय कौन 
हिन्दू है--कौत मुसलमान है, यह लिखा जाता है। मुँह से जो व्यक्ति जो 
कहता है, उसे सच मानकर छिख लिया जाता है। इस सम्बन्ध में शास्त्र का 
प्रमाण नही माँगा जाता ।'छोग कहते है : मैं जानता हूँ कि अमुक कैसा 
व्यक्ति है; उसने बेकार ही नाम दिया है। यह तो ऐसा लगता है, जैसे हम 
मनुष्य के अन्तर्यामी हैं।/ हक्‍डी के जल जाने पर यह बात समझ भे' नहीं 
आती कि वह किसकी लकडी थी। इसीलिए आज कोई किसी भी प्रकृति 
का क्यों न हो, यदि जीवनदान की घोषणा करने के बाद अपने को जाकर 
राख कर दे जर्थातू अपने को ईश्वर के हायो में जपित कर दे, तो उस' अवस्था 
में यह नहीं मालूम हो सकेया ( और यह जानते की आवश्यकता भी' नही रह 
जाती ) कि वह व्यक्तित पहले किस प्रकृति का था ? यह वाव समझाते हुए 
विनोबाजी कहते हैँ * “लकडो में अग्नि का प्रयोग किया गया। छकडी 
जलकर जगारे में परिणत हो गयी। तब बह बकुछ या आम की छकडी नहीं 
शह जाती । उसे देखकर यदि कोई बता सके कि वह अमुक वृक्ष को लकड़ी 
थी, तब यह मानता पडेगा कि छकडी पूरी तरह जछी नहीं। भीतर की छकडी 
को अब भी जलकर राख होना बाको है।” 

बुछ छोग कहते हैं कि जिन छोयो मे जीवन-दान किया है, उनकी 
आजीविका की क्या व्यवस्था होगी? इसके उत्तर में विनोवाजी कहते 
है. . “इसका उत्तर यही है कि जो विश्वम्भर है, वही यह व्यवस्था करेंगे। 
आोष्सी विश्वस्भरी देव स भवतान्‌ कि उपेक्षते २'-...ईश्वर जपने भक्त की 
उपेक्षा नहीं करेगे । वे विश्वम्मर है, यह बात कभी भी गलत प्रमाणित नहीं 
हुई है। यदि जीवनदानी छोग भक्त हो , तो विश्वम्भर उनकी चिन्ता करेगे। 
अप्रेजी भाषा के अनुसार हमारा यह काम सविस' नहीं है, यह परिशुद्ध सेवा 
है! अतएब आजीविका की व्यवस्था के लिए किसी प्रकार की इसमें गारण्टी 
नही है। शिक्षा-दान की व्यवस्था की जा सकती है; किन्तु वह भो होगी ही, 
यह निर्शिचत रूप से नहीं कहर जा सकता। वाम के माध्यम से उन्हें शिक्षा 
फछेगी। जीवनदानी छोमो की मित्र-मंडछी काफी बडी है। इस मित्र-यदली 
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के द्वारा उनके लिए थुछ व्यवस्था हो जा सकती है । यह मित्र-मडछी 
है--विद्याल जनता। अतएवं जीवनदानियों के भरण-पोषण के लिए कुछ 
व्यवस्था करनी होगी और इस बारे में विचार करना होगा--ऐसा में नहीं 
सोचता । भगवान्‌ के हाथ में हमने अपना जीवन समवित क्या है। वे ही 
हमारे एकमात्र आधार है--यही विश्युद्ध भवितिमा्ग है। पहले ही मेने वह 
दिया है कि यदि अहकार झेप रह जायगा, तो जीवनदान वा उद्देश्य पूरा नही 
होगा। भवित का सकल्‍प ग्रहण किया गया है। भक्ति को प्राप्त होने 
पर जिसकी जितनी दाकित है, वैसा काम होगा। काम करते-करते शक्ति 
बढेगी। इसी प्रकार युक्ति वा भी विकास होगा । जिन छोगो ने जीवनदान 
किया है, उनकी शक्ति और युक्ति कम रह सकती है, किन्तु उनकी मवित 
कम नहीं होनी चाहिए ।” 
जिन लोगो ने जीवन-दान किया है, उनसे कैसे काम कराया जाय-- 
यह एक समस्या है। इस सम्बन्ध में विनोबाजी कहते है. “जिन्होंने जीवन- 
दान दिया है, उन्होने कहा है कि वे उसी क्षण से इस काम में ऊग गये है-- 
यह बात ध्यान में रखनी होगी। अतएव यदि मुझसे फोई परामर्श माँगेगा, 
तो मैं निश्चय ही परामश्े दूंगा। यदि कोई सहायता माँगेगा, तो सद्दायता 
दूँगा। जिन्होंने जीवनदान किया है, उन्होने विसी व्यक्ति के हाथ में अपना 
जीवन अपित नहीं किया है।” अतएवं उनका निर्देशव कोई नहीं है और 
न रहेगा। विनोबाजी कहते है कि वे लोग भेंडो वे! शुण्ड नहीं-वे एक-एक 
बाघ है। थे अपनी दाक्षित से काम करेंगे। उनके लिए विसी गडेरिये की 
आवश्यक्ता नहीं होगी। जिन छोगो ने जीवनदान किया है, थे आपस में 
परामर्श कर छेंगे! उनके वीच परस्पर उपदेशों और परामझों वा आदान- 
प्रदान होगा। विनोवाजी वहते हैँ. “यह भक्तों वा एवं छक्षण है। 
बोधयन्ति परस्परम्‌ ४ ज्ञान देने बे लिए कोई धर्माधिवारी नही रहेंगे। ये 
एक-दूसरे को उपदेश देंगे, परामर्ध देंगे।” 
जीवनदान केवछ बडी उम्र वे छोग करें, ऐसा नहीं है। बाउव- 
चालिवाएँ भी जीवनदान कर सकती है। 
विनोबाजी आगे बहते है. “जीवनदान था अर्थ है अतिम प्रयास | यट 
अन्तिम बाय है। जिन्‍्होने जीवनदान क्या है, वे अखड यात्री बन गये हैं। 
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जो रुक जाएेंगे, वे रुके ही रहेगे ॥*किसीके लिए कोई अतीक्षा नही करेगा।” 
इस सिलसिले मे वे पाण्डनो के स्वर्यारोहण को कथा का स्मरण दिखाते है। 
पाँचो पराण्डय और उनके साथ द्रीपदी चलने छगी। भीम गिर गये और 
धर्मेराज से बोले सहायता कीजिये! । धर्मराज ने कहा भाई, उठ खडे 
हो, तब कुछ सहायता वी जा सकती है'। थे भीम के हिए रुके नहीं। एक- 
एक करके अन्य सभी इसी प्रकार गिर गये। स्वर्ग के द्वार पर उनका केवल 
एक साथी रहा । वह था उनका 3'त्ता। उसे छोडकर वे स्वर्ग में प्रवेश' करने 
को तैयार नही हुए। इस सम्बन्ध में विनोवाजी आगे कहते हैं : “इस कार्य 


और इस काम में किसो प्रकार के दुष्परिणाम की सम्भावना नही रह जायगी। 
प्रत्येक की परीक्षा होगी । जो रुफ़ जायगा, वह रुक जायया। जो नही 
रुकेगा, वह नही रुकेगा। जो हमारे साथ चलना चाहेगा, उसके साथ हम है । 
जो छोग हमारा साथ त्यागना चाहेगे, उन्हें वैसा करने की स्वतत्रता होगी 
और हमें भी आगे बढ जाने वा अधिकार होगा।” 

बोधगया में जीवतदान के जो लहर उठी थी, तह भद नही हुई है। 
अविरल गति से जीवनदान वा स्रोत बहता जा रहा है। सितम्बर, १९५५ 
तब एक हजार से भी अधिक व्यक्तियों ने जीवनदान का सकलल्‍प लिया 
है। जीवनदानियों को चित्त-शुद्धि की प्रेरणा देने और उन्हें उनके उपयुक्त 
जीवन-श्टखल में दीक्षित करने के उद्देश्य से शिविरों की व्यवस्था की जा 
रही है। इस वात का प्रयत्न किया जा रहा है कि वे छोग अपनी योग्यता 
और मानसिक झुकाव के अनुकूल विभिन्न क्षेत्रों में अपने को ल्‍्या सकें। 
जीवनंदान की अक्रिया में एक दैवों झकिति का उदय हो रहा है और 
भूदान-यज्ञ तथा सर्वोदिय-साथना के क्षेत्र में एक नवीन युग के आयमन 
की सूचना मिल रही है। सर्वोदय-स्थापना में इसकी. सम्भावनाएँ 
असीम है। 
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है 
भूदान-यज्ञ के सम्बन्ध में कोई-कोई व्यक्ति ऐसा कहते है कि जमीन्दार 
और भालगुजार एक-पप्ठाश भूमि का दान करने के वाद बाकी पच-पष्ठाश का 
आराम से ओर निरापद भाव से भोग करेगे और उनकी जीवन-यात्रा पूर्ववत्‌ 
चलेगी। इससे समाज में क्राति आने की आश्या'कम है ।--जो छोग ऐसा 
सोचते है, वे भूदान-यज्ञ-आदोलन के रहस्य को हृदयगम नहीं बर सवे' है । 
भूदान-यज्ञ सम्पत्ति के स्वामित्व की समाप्ति की दीक्षा देनेवाला आदोलन है। 
जिन्होंने आज एक-पष्ठाश दान किया है, वे बल उससे अधिक दान करेंगे और 
जब तक उनकी सम्पत्ति का पूर्ण विसर्जन नही हो जायगा, तव तक उनका दान 
खलता रहेगा। विनोबाजी ने कहा है “रबड़ को अधिक खीचने से चह्‌ फद 
जाता है। अत उसे धीरे-धीरे खीचा जाना चाहिए ! इसीलिए अभी मैं केवल 
एक-पष्ठाश माँग रहा हें । आज तो मालिक सबको अपने पास सचित रखता 
है। समाज में यही रीति चल रही है। इसीलिए प्रपमत में एकनपष्ठाद माँग 
रहा हूँ । बाद में अधिक माँगूँगां। व्यवित के गुण-विकास के लिए पर्याप्त समय 
देना आवश्यक है ।” सम्पत्तिदान के सम्बन्ध में विनोवाजी ने यह्‌ बात कही 
है। भूदान-यज्ञ के सम्बन्ध में भी यही वात प्रयुवत है। उन्होने सम्प्रति राँची 
में बिहार राज्य के भूदान-कार्यकर्ताओ के द्विविर मे जो प्रवचन किया था, उसमें 
उन्होने यह्‌ बात और स्पप्ट रूप से वही थी “बिहार में हम अधिक ग्म्भीरता 
में प्रवेश कर रहे है । मैने यहाँ केवल भूमि और दानपत्नो के कोटे में यूद्धि 4:40 
की, बल्कि मेँ प्रामवासियों को यह समझा रहा हूँ कि गाँव के भूमिहदीन गर थे 
को भूमि देने की व्यवस्था आप छोगो को करनी होगी, और आप सब लोगो को 
मिलकर यह काम करना चाहिए । पहले मैं वहूँगा कि प्रत्येव प्राम से ५- हि 
एक्ड जमीन मिलनी चाहिए। वाद में एवं बदम और बढूँगा। गम्भीरता 
प्रवेश करने पर धीरे-धीरे जाना होता है। भ्रत्येक ग्राम में प्रत्येव" किसान से 
दानपत्र लेना होगा । इसके वाद अतिम चरण उठाऊँगा और छोगो से न 
“अब स्वामित्व को एकदम समाप्त वरना होगा ।/ इस प्रवार कार्यवतओ 4 
भूदान-यज्ञ के सम्पूर्ण दर्शन या ज्ञान रहना चाहिए। आप 45826 सब 
में यह बात रहनी चाहिए और आपको एव-एवा कदम आगे बढ़ना चा। हुए । 
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इस सस्वन्ध में उन्होंने और एक स्थान पर कहा है - “छोग पूछने है कि एव 
पण्ठाश दे देने के बाद फिर तो नही माँगेगे ? में कहता हूँ कि घर्मकार्य से क्या 
कभी छुटकारा मिलता है ? उससे तो बन्धन आता है। बाद में तो सब कुछ देकर 
आपको गरीबो की सेवा में छेग्र-जाना चाहिए । वागन के तीव डग् उठे थे। 
वामन का चीसरा डय जिस भ्रकार उठा या; उसो प्रकार अत में हमें गरीब हो 
जाना पडेगा और जीवन को सीधा-सादा बना छेना होगा। 

“सन्तान को उठाते समय माता को झुकना पडता है। उस्लो प्रकार ग बा 
को ऊँचा उठाने के छिए हमे अपने जीवन-मान को कुछ 'तीचा करना होगा। 
एक-पष्ठाश दात के द्वारा इसका आरम्भ हुआ है ॥7 धर 

सम्पत्तिदान-यज्ञ के सम्बन्ध मे भी 7 ही आपत्ति प्रकट की गयी है, 
जिसका विनोबाजी से सडन किया है। ३ 


भूमि-वितरण 


अभी तक सर्वत्र भूमि-वितरण का काम इसीरिए आरप्म नही फिया 
गया कि भूदानन्यञ्ञ के कार्यकर्ताओ की शबित, सामर्थ्य सौर समय एकनिप्ठ 
रूप से भूमिदान-सम्रह के काम में रूगा रहे। जहाँ भूमि-वितरण आरम्भ किया 
गया था, वहाँ भी उसे तेजी से चलाने के लिए विद्येप चेप्टा नही की गपी। 
बोधंगया-सम्मेलत के बाद से भूमि-वितरण पर विश्वेष जोर दिया जा रहा है+ 
भूमि-वितरण के फलस्वरूप भूदान-यज्ञ का वास्तविक और परिपूर्ण रूप जनता 
के सामने प्रकट हो जायगा। भूमि-सग्रह की अपेक्षा भूमि-वितरण का काम अधिक 
श्रमसाध्य और दामित्वपूर्ण है। भूमि-वितरण कया भार जिन कार्यकर्ताओं पर 
पडे, उन्हें न्याय-परायंण, निरपेक्ष मनोभाव-सम्पन्न और कातिश्षारी दृष्टिवाला 
होना चाहिए | इसके अतिरिक्त विनोवाजी ने वितरण के सम्वन्ध में जो नियम 
निर्धारित किये है, उनवात यथातथ्य पारूनल करना होगा । अन्यया, वितरण 
का उद्देश्य नप्ट हो जाने की सम्भावना रहेगी । वितरण-स्रम्बन्धी नियमो में सिम्न- 
लिखित विशेष रूप से उल्लेखनीय हुँ ( १ ) वितरण-कार्ये ग्राम की सार्वजनिक 
सभा में करना होग।। (२) वितरण के लिए निदिष्ट तिथि के सात दिन पहले 
शक वार ओर उससे एक दिन पहले फिर एक बार ढोछ के साय इसकी मुनादी 
करा देनी होगी। (३ ) ग्रामवासियों की सर्वेश्ृम्भति से, अन्यथा भूमिहीनो 
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की सर्वेसम्मति से भूमि का वित्तरण करना होगा। मतभद होन पर गोटी या 
पर्चा डालकर निष्कर्ष पर पहुँचना होगा । सव काम एक ही सभा में पूरा करना 
होगा। (४ ) भूमि-वित्तरण करनेवाले कार्यकर्ता सभा में केवल गवाह वे' रूप मे 
उपस्थित होगे, सेवक के रूप में रहेंगे, निर्णायक की तरह नही रहेगे। (५) 
मथासम्भव दान में प्राप्त भूमि का तृतीयाद्य हरिजना में वितरित किया जायगा। 
१६ ) साधारणत जिस ग्राम में भूमिदान मिला हो, उसी ग्राम के भूमिहीन 
गरीबों में भूमि का वितरण किया जाय। भूमिहीनो मे से जिसवे' पास कभी 
भूमि न रही हो, उसे प्राथमिकता दी जाय । उस ग्राम में वितरण हो जाने 
ने' बाद बची हुई भूमि को पास के याँव के भूमिहीनो में वाँठ दिया जाय । 
भूमि-वितरण के सिलसिले मे एक वात की विज्ञेप सावधानी बरतनी 
होगी! भूमि प्राप्त करनेवाछे वे मन मे यह धारणा उत्पन्न न होनी चाहिए 
कि गरीब होने के कारण दया करके उसे भमि दी जा रही है ! उसवे' मन में यह 
बात रहनी चाहिए कि गरीबों को जिस अधिकार से अब तक वचित रखा गया था 
चही उसे वापस किया जा रहा है। वार्यकर्ताओ को सारे कामो में ऐसा वातावरण 
चैदा करना होगा कि छोग यहे अनुभव करें कि अब तब भूमिहीनो को भूमि 
न देवर समाज के प्रति बडा भारी अन्याय किया गया था। भूदा न-यज्ञ के द्वारा 
वही भूछ सुघारी जा रही हे । हर 
जो लोग जमीन जोतते नहीं ओर बिना परिश्रम वे जमीन में उत्पत्त 
फसक बा भोग करना चाहते है वे जमीन वे' मालिक नहीं वा सकते! जो 
परिश्रम बर सफ्ते है. उन्हे आज उनका अधिफार छौटाया जा रहा है सदी 
किन्तु उन्हे इसका ध्यान रहना चाहिए वि अधियार वी दूसरी ओर वर्तड्य 
होता है। क्तंव्य का ठीव-ठीक पालन बरने से ही अधिकार सार्यक होता बा 
इस बात को भूमि प्राप्त बरनेवाल बे हृदय में उतारना होगा। उसे इस बात 
वा अधिवार नही होगा वि जमीन लेबर उसके जी में जो आयें, वह बरे। 
जमीन यो मप्ट करने से, जमीय में कम फ्सठ उत्पग्म बरो से अथया जगी। 
बो परती रखने से वह सम्राज और ईश्वर वे समक्ष दोषी मात्रा जायगा। 
इन सबसे ब्रदी बात यह है कि भूमि वितरण होने वे रामय से ही भू म 
पायवारे वा सर्वोदिय की दीक्षा देवी हागी उसे स्ोदिय की विचारधारा ञः 
दीक्षित और शिक्षित कराया होगा। उसवे परिवार को सर्वोदिय परिवार! गे 


| 
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रूप मे सगठित करना होगा । मादक द्रव्यों से उसे छुड़ाना होगा। जीविका के परि- 
परक उपाय के रूप में उसे वस्द के मामछे में स्वावकूम्वी बनना पडेगा। इसके 
छिए उसे अविल्म्ब ही सूत कातने को शिक्षा लेनी होगी और प्रत्येक वर्ष सुता- 
जलिअपित करनी होगी । उसे ढेकी में चावछ 'फूटना और हाथ को चक्की से गेरे 


पीस छेना होगा। उस्चे गुड़ या हाथ से बनी चीनी तथा घानी तेल तैयार करना 
होगा और उसोका व्यवहार करना होगा। इस अकार उसे क्रमश, सर्वोदय्‌ 


के पथ पर अग्रसर होना दहोगा। तभी भूमि-वितरण का खद्देश्य सार्थक होगा । ञ 
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ऐसा आक्षेप किया जाता है कि भूदान-यज्ञ के द्वारा भूमि और भी सण्ड- 
खण्ड होती जा रही है, क्योकि दो-चार कट्ठा भूमि भी दान में ग्रहण की जाती 
है। इस आक्षेप्र को हर करने के लिए विनोबाजी ने कहा है : “किन्तु, भाइयो ! 
आज हृदय के टुकडे-दुक्डे हो गये है, है क्या आपको अच्छा झूग रहा है? 


तब उन्हें सहकार की शिक्षा -देना विज्येष कप्टसाध्य नही होगा। आरस्म पे 
ही सहकार की शर्ते छयाना बाहरी प्रतिबन्ध जैसा होगा जोर उसके लिए एक 
व्यवस्थापक की आवश्यकता होगी । इरीजिए, जमीन का मालिक 

है--पह समझाकर आज से गरीबो को जमीन का पूरा अधिकार देना 

हैं। यदि हृदय जुड जाय, तो क्या जमीन को जोड सकना कठिद होगा ? किसे 
पहले जोडना होगा, यह तो वृद्धि को बात है। जहाँ हृदय ही भगत पड़ा हो, 
वहाँ कया जमीन को जोड राकना सम्भव है ? एक भाई ने मुझसे कहा है कि 
जब छोग 'सहकार' करने के डछिए तैयार होगे, तमी में जमीन दूँगा। इस पर 
मैने उनसे कहा कि आप छोगो को इसके छिए समझाय । इससे उन्हें कुछ ज्ञान 
मिला, क्योकि छोग कहने छगे कि हम सहकारिता में नही पड़ेंगे । , अन्य कार्यों 
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खंडित भूमि का उत्पादन 


* ऐसी आपत्ति की जाती है कि भूदान-यज्ञ के फलस्वरूप खेत छोटे-छोटे 
हो जायेंगे और उत्पादन कम हो जायगा। इस आपत्ति का कोई आधार 
नही है। चीन और जापान मे प्रतिव्यक्ति औसतन दो एक्ड जमीन है, किन्तु 
उत्पादन हमारे देश का तीन गुना है। खेत छोटा है या वडा, इस पर उत्पादन 
ब्रहुत अधिक निर्भर नही करता। खेती में वैज्ञानिक प्रयोग किया जाता है अथवा 
नहीं, सही असली बात है। जहाँ खेती-वाडी में वैज्ञानिक ज्ञान और बुद्धि का 
प्रयोग किया जाता है, वहाँ अधिक फसल होती है। श्रीमतारायण अग्रवाल ने 
अपने एक छेख में लिखा है “सम्पूर्ण विश्व में सकलित आँकडों के! आधार 
पर यह यथेप्ट रूप से प्रमाणित हो गया है वि जमीन वा क्षेत्रफल बढ़ने और 
यश्रों का प्रयोग होने से उस जमीन की खेती के काम में एगे प्रतिव्यकित के हिसाब 
से उत्पादन में वृद्धि तो होती है किन्तु प्रति एकड भी उत्पादन बढ़ता है, ऐसी 
मात नही है। वस्तुत भारत-जैसे घनी आावादीवाछे देश में छोटे-छोटे सेता में 
चघनी खेती (47608ए8 ८्योप्एत्रत00 ) ही आधिक समस्या का एवं 
मात्र समाधान है। हाँ, यह आवश्यक है कि छोटे-छोटे विसानो को अच्छे 
बीज, खाद, सिंचाई और सहकारी पद्धति से वित्री-व्यवस्था वी सुविधा देनी 

» होगी।” जमीन में कम-वेशी फसल होने का एक और प्रधान कारण है। जहाँ 
जमीन पर खेतिहर वा पूरा अधिकार होता है, यहाँ उत्पादत अपेक्षाश त॑ अधिव' 
होता है। मजदूर द्वारा खेती कराने से या बठाईदारी में उत्तादन बम हाता 
है। यह तो साघारण बात है। जमीन पर खेतिहर को पूर्ण अधिवार म्‌ दैने तय 
जमीन में उपयुक्त खाद देने, बैज्ञानिव ढगा का प्रयाग बरने या जमीन में अधिव 
भेहनत परनेके लिए उसे प्रेरित नही विया जा सवता। इस सम्बन्ध मं विनोवाजी 
ले बहा दे “छोटे टुकडे में उत्पादन अधिक होता है या बडें दुबड म॑-- 

'इस पर और ब्या विचार वीजियेगा २ यह तो अर्थशास्त्र वी एवं मामूली बात 

है कि जिय प्रकार के टुबदे में उत्पादन अधिव होगा, वैसे दुवडे बैयार किये 
जायेंगे। असछो बात यह है वि हृदय जुड जाने पर अधिव' फसल द्वाती है-- 
बेवल भूमि ये छोटी था बडी होने पर यह निर्मर नही करता । परिश्रम वे दारा 
अधिक फसल होती है--यह हम जानतें है। छोटे टुवडा में अधिव फसल हावी 
है, यह बात बई देशों वे अनुमवा ये आपार पर सिद्ध हो घुगरी है। मजदूर 
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को यदि हम जमौन का मालिक बना दे, तब वह प्रेम से खेती करेगा और फलतः 
जमीन की उत्पादन-शक्ति बढ जायगी। जहाँ अधिक उत्पादन होता है, वहाँ 
जाँच करने पर पता चला है कि जमीन-मालिक गे पेव है और जहा फसल कम 
होती है, वहाँ जाँच के परिणामस्वरूप जमीन के मालिक पती प्रमाणित हुए है ॥ 
खफिडटा(ड2 गग्रात- ते ( अनुपस्थित मालिक ) को वात सब लोग जानते 
है। अतएव अथंशास्त्र के ये छोटे-छोटे प्रश्न ने उठाये। हमारा काम बुनियादी | 
क्राति का काम है, जिससे समाज में आमूछ परिवर्तन होगा।” का अर 


अधिकतम सीमा-निर्धारण का प्रइल 


भूमि-समस्या के समाधान के फ़रम में भूमि-वितरण की चर्चा आज सारे 
देश में हो रही है। इस सम्बन्ध में कुछ दिनो से एक सतरनाक बात उठायी 
जा रही है। वह यह है कि जमीन के मालिको के अधिकन्से-अधिक फ्तिनी 
भूमि रखने दी जाय, इसके निर्धारण के छिए व्यवस्था हो। सौछिंग 
( (थ्षाएप ) के नाम से यह बात आजकल देश-देश में चुछ पडी हैं। अनेक 
लोग सोचते हूं किसीलिंग निर्धारित कर. देने से भूमिः 


का सर 
हो जायगा। यह धारणा आन्तिपूर्ण है। जिन्होंने सीछिंग! की बात उठायी 
है उनकी दृष्टि पूर्णत विपरीत दिद्या में है। वडे-बड़े भूमि-मालिको को क्सि' 


हद तब रक्षा वी जाय, इसमें यही आप्रह है। भूमिहीन जमीन पा नह 
पायेंगे इस पर उनवा जोर नहीं है। विन्‍्तु, पूमिहीन गरौयो के लिए भूमि की 
व्यवस्था बरने की समस्या आज देदा बे सबसे भरूरी और समस्या 
है। पहले भूमिहीन गरीबो के लिए भूमि की *यवस्था होनी चाहिए और बाद 
में अन्य सव घातें। इस बुनियादी समस्या को प्रायमिक्ता देवर हमें आगे बढ़ना 
हीगा। यदि हम वैसा बरें, तो सोल्गि का प्रश्न ही नदी उठता और यदि उद्े , 
भी, तो यह बहुत गौण रेट जायगा | दूसरी ओर, यदि रीलिग को है 
देवार हम आगे यढ़ेंगे, तो बडे-बह पचामी स्वजन-सम्बन्धिपो में जौतन वॉट्वर' 
अपने हाथ में सोडिग दे अन्तर्गत भूमि रसने वी चेष्टा ॥ रंगे। सोलिग निश्चित 
होगी, इस आश्यत्रा से अमी ही बड़-चर मू-स्थामियों ने जमीन केः हस्तातरण का 
कम शुरू रर दिया है और गर रहे हैं। अतडय ्रीछ्िम यम निश्चित होने 
पर भा भूमिहीतो के छिए कुछ विश्षेप जमीन बच रहेगी, ऐसा नद्ठी परदीव होता 


श्ेण्ड भूदान ; वया और दयों ? 


पहले प्रत्येक परिवार को पाँच एकड़ जमीन दी जाय। इसके बाद वी जमीन 
को लेकर सीछिय के समर्थक सीलिग निर्धारित करें। इसीलिए विनोबाजी 
सीलिग-निर्षारण के अत्यधिक विरोधी है। उन्होने इस सम्बन्ध में वहा है: 
“सीछिग को बात सतरनाक है। यह बात उठाना हमारे लिए ठीक नही होगा। 
आज यह बात सब छोग वह रहे है, किन्तु मैने कहा है कि में 'सीलिग' नही 
चाहता--मैं 'फ्छोरिग' चाहता हूँ ! सब छोग यह सिद्धान्त मान छे कि प्रत्येव 
परिवार को ५ एकड के हिसाव से जमीन दी जायगी और उसके बाद जो वच 
जाय, उसे लेकर जो जी में आये, क्या जा सकता है। कोई-कोई बहते हूँ : 
आपके कथनानुसार 'रफिंग' करने से वह इतना नीचा होगा कि शुककर भीतर 
घुसना होगा। मैने वहा है * उसमें कोई क्षति नही है। भुझे दिल्ली की 
'सीलिंग' की आवश्यकता नही होगी--मुझे गाँव का सीलिंग” चाहिए । 
मैने रांची में देखा है कि ३० एक्ड सीलिंग होने पर भी भूमिहीनों को जमीन 
नही मिलेगी। जमीनवाछे लोग अपने परिवारवाछों और आत्मीय स्वजनों वे 
बीच जमीन का वितरण फर लेगे। तेलगामा में सीलिंग की बात चछी थी। 
बहाँ के भूस्वामियो ने वैसा ही किया था। वहाँ दो सौ एक्ड सीलिग की बात 
हुई थी। यदि ३० एकड की तरह छोटे परिमाण का सीलिंग निश्चित किया 
जायगा, तो वहुत अधिक द्षातिपूर्ति देनी होगी। बिना क्षतिप्ूूर्ति के आज कोई 
जमीन छीनी' नहीं जा सकती । और, बडे परिमाण का सीलिग निश्चित होने से 
जमीन मिलेगी ही नही । इसीलिए हम चाहते हैं कि ग्राम की जमीन ग्राम के सभी 
छोगो की हो जाय । अधिक-से-अधिक तीन गुती जमीन रखी जा सकेगी, ऐसी बात 
भो हुई है। किन्तु, जब सवको पूरा भोजन भी नही मिल सकेगा, तब किसीको 
तीन गुवी जमीन रखने का अधिकार वयो दिया जायगा * कोई भी व्यक्ति 
अन्य किसी व्यक्ति की छुलना में तीन युनी जमीन में खेती नहीं कर सकता। 
तृब तीन गुवी जमीन रखने वा अधिकार उसे कैसे होगा ” अतएव इन सारी 
बांतो.में कोई तत्त्व नही है। हमें मूल विषय पर सोचना होगा। हम चाहते 
है कि गाँव की जमीन गाँव की ही हो। सरकार कानून के द्वारा यह कर सकेगी 
क्या २ सीकछिंगे निश्चित करने से वया काम होगा ? आज बडे-बडे छुटेरे मौजूद 
है, उनके स्थान पर छोटे-छोटे छुटेरे आ विराजेगे। इससे केवल लुटेरो का दख 
बढ़ेगा ।” इस सम्बन्ध में एक अन्‍य स्थान पर उन्होंने वहा है - “मूमि-समस्या 


कृषि सर्वोत्तम भ्रम और श्रेष्ठ आजोबिका २०५ 


के समाधान के लिए सीलिग की वात उठ रही है। किन्तु, सीछिग से काम नहीं 


होगा--फ्लोरिंग की आवश्यकता है। यदि कानून ही 


बनाना है, तो ऐसा कानून « 


बनाना पड़ेगा कि प्रत्येक किसान कम-से-कम पाँच एकड जमीन अवश्य पाये।” 


कृषि सर्वोत्तम श्रम और श्रेष्ठ आजोवबिका । 


विनोबाजी जब सावरमतो-आथ्रम मे थे, तब वे रसोई बनाने से लेकर 
भगी तक के सभी शारीरिक श्रम के कामो में योगदान करते थे। वर्घा सत्यात्रह- 


आश्षम में संचालक के रूप में उन्होने आश्रमवासियों को जिन ११ ब्रतो का 


पाते करने के लिए कहा था, उनमे शारीरिक श्रम 


अन्यतम था। सुत कातने 


की सभी प्रक्रियाओं में वे विश्येषज् है। वुनकर का काम, बढई का काम 


गॉंवे बहुत दिनों तक किये. हूँ । 


करते हुए वे कहते है ; 


( १ ) खेती के काम मे स्पच्छ और मुक्त हवा में व्यायाम होता है। 

( २ ) खेती का काम करने से भाकाझ-सैवन हो णाता है। 

( ३ ) खेती से मौलिक उत्पादन होता है। अर्थात्‌ अन्य जिस किसी च्स्तु 
का उत्पादन किया जाता है, वह खेती से उत्पन्न वस्तु से या उसकी सहायता: 


से तैयार होती है। 


( ४ ) खेती का काम सबसे अधिक आनन्ददायक काम है। ८ 
(2 कैत की बिराद गूति ईसवर की सब्ोत्तम मूत्ति है। गूलिए 


खेती का वास परमेश्वर की उपासना है। 


कम होगे। हे 
(७ ) जेती का काम करने से ब्रह्मचयं-पाडन 


र 


$ ७ 
( ६ ) छेती का बाम करने से मनुष्य दीघ॑जीनी होगा बीर देश में रोग 


से सहज-साध्य हो जाता 


है। खेती वा वाम ग्रह्मचर्य के पालन में बहुत अधिक सहायता करता है। 


२०६ भूदान : कया और क्यो ? 


, »इईसीलिए प्रानीन काछ से ही ऋषिगण जीविकोपा्जन वे' कामों में 
खेती को श्रेष्ठ स्थान देते आये है । इस प्रसग में मनु ते बया कहा है, यह जानने 
की इच्छा हो सकती है। अतएव मनुसहिता से तत्सम्बन्धी कथन यहाँ प्रस्तुत 
किया जाता है। 

“ऋतामृताम्या जीवेनू तु मृतेन अप्ृत्तेन वा 
सत्यानृताम्यामपि वा न इ्ववृत््या कदाचन ॥” 

“कऋतवृत्ति और अमृतबृत्ति के द्वारा जीवन-निर्वाह किया जा सकता है, 
अथवा मृतवृत्ति या अमृतवृत्ति, के द्वारा जीवन-निर्वाह्‌ किया जा सकता है, 
अथवा सत्यानृतवृत्ति बे द्वारा भी जीवन निर्वाह किया जा सकता है, कित्तु 
जीविका के लिए कभी भी श्ववृत्ति ( कुत्ते की वृत्ति ) नही अपनानी चाहिए !” 

ऋत, अमृत, मृत, प्रमृत आदि वृत्तियाँ किसे कहते है ? उनका अर्थ यह है 
“ऋतमुल्छशिल शेयममृत  स्थादयाचितम्‌ । 
मृत तु याचित भैक्ष प्रमृत कर्पण. स्मृतम्‌ ॥” 

“भूमि पर गिरे हुए धार्न आदि अनाजो के दातो को चुनकर उसके' हारा 
जीवन-निर्वाह करना उब्छयृत्ति है। धान आदि की बाल तोडकर जीवन-निर्वाद 
करना शिल्युि है। इन दोनो वृत्तियो को ऋतवृत्ति कहते है। बिना माँये 

, जो भिल जाता है, उससे जीवन-धारण करने को अमृतवृत्ति वहते हैं। माँगने 
पर जो ( भिक्षा ) मिले, उससे जीवन-निर्वाह करना मृतवृत्ति है। लेती को 
प्रमृतवृत्ति कहते हैं ।” 

इसके' वाद कहते है : 

“पत्यावृत हु ग्रणिज्य तेत्र त्रैवाणि जीव्यते | 
सेवा श्ववृत्तिरास्याता तस्मात्‌ ता परिवर्जयेत्‌ 0! 

“वाणिज्य का नाम सत्यानृतवृत्ति है। उसके द्वारा भी जीवनन्यापन 
”किया,जां सकता है। किन्तु, सेवा या नौकरी, जो श्वातवृत्ति मानी जाती 
* है; उसका पूर्ण रूप से बहिष्कार क्या जाना चाहिए ।/ 

इस प्रकार मवुसहिता में जीविकोपार्जन दे उपाय, सेंती, वाणिज्य और 

नौवरी--इन तीनो में खेती को श्रेष्ठ स्थान दिया गया है। विन्छु; आज 

समाज का दृष्टिकोण ठीव उसके विपरीत है । आज नौवरी सबसे सम्मानजनक 
जीपिया मानी ला रही है जोर हृषि इस तौतों में निशष्ट यृत्ति रमछी 


सभी भूमि पाने के अधिकारों २०७ 


जा रही है । यही वर्तमान समाज के भीषण दुख और दुर्देशा का>मऊ 
कारण है । 

परशुराम ने हिंसा का आश्रय लेकर पृथ्वी को इक्कीस बार श्षत्रियों खेर 
हीोन करने के बाद जव अपनी भूल समझी, तब उन्होने अपने अस्तर-धस्त छोश्कर 


खेती का काम अपनाया। इससे द्रोहरहित वृत्ति के रूप में कृषि का महत्व 
प्रकट होता है। 


सभी भूमि पाने के अधिकारी 


जिस व्यतित के पास जीविकीपाजंन का अन्य कोई साधन नही है, वह 
आदि खेती करना चाहे और अपने हाथ से खेती करना चाहे, तो उसे जमीन पाने 
का अधिकार है--यह बात समझना कठित नहीं है। किन्तु, विनोबाजी ने 
देश और सम्नार के समक्ष यह महान्‌ दावा उपत्यित किया है. कि जोबिका के 
'छिए अन्य कार्मे रहे था न रहे, जी व्यक्ति अपने हाथ से खेती करना चाहता 
है, उत्ते कुछ-न-्कुछ जमीन पाने का नैतिक अधिकार है। प्रारम्भिक दुष्टिपात 
से मह दावा अनुपयुवत भालूम पड़ सकता है, किन्तु इस अधिकार वे" आधार 
के सम्बन्ध में विनोवाजी गे जो कहा है, उस पर जरा गम्भी रत्तापूर्वंक विचार 
बरतने से यह बात सूगझ में आयगी मि उनया यह दावए दुद आधप्र पर प्रत्तिप्यित ' 
हैं! यह नैतिक अधिकार क्यों रहना चाहिए, इस वारे में विनोवाजों कहते हूँ : 
( १ ) खेती का साम सर्वोत्तम झारीशिब श्रम ओर श्रेष्ठ उद्योग है! 
चह स्वाभाविक और जीवनप्रद व्यायाम है। खेती का वाम सर्वोत्तम श्रम और 
ऑेप्ठ उद्योग है, ६स पर पहले के अध्याय में विचार किया जा लुका है। जिन- 
जिन कारणों से खेती वा काम सवोत्तम शारीरिक धरम भाना जाता है उन्हों 
मारो से जो व्यक्ति अपने हाथ से खेनो करना चाहेगा, उसके लिए क्तिनो 
भी बम क्‍यों न हो, जमीन थी व्यवत्या न करना बनुचित होगा। मवृष्य 
टोने वे बारण उसे यह नैतिक अधिकार प्राप्त होता चाहिए । है 
(२ ) भूमि अन्नन्ठ्लादन का एकमान साधन है कौर वह मौलिक 
उत्पादन शा भी प्रधानतम क्षेत्र है! अत्एव जमेगा और कृषि को उप्यतिनज' 
लिए सबबा प्यान रहना और प्रयतशील होता आवश्यर है ६ सबका झाद 
आूमि में उसने से ही सबती बुद्धि का प्रयोग समि में हागा। 
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५ * * | ३ ) जीवन-विकास की दृष्टि से क्रपि अपरिहायें है। इसलिए जीविको- 
पार्जन वे लिए जो व्यक्ति जो काम करता है, करे, किन्तु उसे कुछ समय के लिए 
“नित्यप्रति नियमित रूप से खेत में काम करना चाहिए। विनोबाजी कहते है 
कि जे ,प्रतिदिन आठ घटे लगातार बुनाई का काम करते थे। उस समय 
वे यह तीम्र रूप से अनुभव करते थे कि आठ घदें तक झुकवार बैठे 
रहने के ,कारण उनकी गर्दन, रीढ और कमर झुक गयी है और अपने 
को पुन. स्वाभाविक अवस्था में लाने के लिए उन्हें काफी कष्ट उठाना पडता था । 
इसलिए वे कहते हैँ कि ताँती, सुनार, बुम्हार, दर्जी आदि गृहशिल्पी, सभी 
अपनी-अपनी आजीविका के लिए काम तो करेंगे, किन्तु उन्हें खेत मे भी दो- 
चार घटे काम करने का अवसर मिलना चाहिए, अन्यथा, उनका काम छझावद- 
दायक, जीवनप्रद और अधिक उत्पादनशील नही हो पायेगा । जिन लोगों ने 
जीविकोपाजन के अन्यान्य साधन अपना रखे हैं, उनके सम्बन्ध में भी यही 
बात है। जिस प्रकार किसान कू प्रतिदिन दो-चार घ्े खेत में काम परना 
चाहिए, उसी प्रकार जज साहब को भी प्रतिदिन कुछ समय बै छिए नियमित 
रूप से खेत में काम वरना चाहिए। + 
इसीलिए विनोबाजी बहते हैँ कि पढ़ाई-छिखाई न जातने से जीवन वा 
विषास नही होता, ऐसा कहा जाता है, किन्तु उसके साथ ही विस देश मे कितने 
आदमी खेती का काम करते है, यह देखना भी आवश्यव है। 


जनसंख्या-वृद्धि और खाद्योत्पादन 


भारत की जनसख्या बडी तेजी से वढ रही है। इसवे कारण खाद्य- 
समस्या वा स्थायी समाधान सम्मव नही होगा, इस आश्वा से राष्ट्रीय आयो- 
जना-आयोग और घनेक विचारक सतति-नियमन ( उ्ाणए छैक्षाआं०8 ) 
कय पराम देते है। इस बारे में गम्भीरतापूर्वदी विचार विया जाना क्लावश्यव" 
है। पर्तमान जन-यणना के कनुसार भारत में हजार व्यक्तियी ( पुर्ष और 
स्त्री ) पर एक यर्ष में ४० बच्चे पैदा होते हैं। जन्म वी यह सख्या ससार मे 
राबसे अधिक है। इस देश में मृत्मु-सख्या भी समी देशो से अधिव है धर्यात्‌ 
प्रत्येव वर्ष हजार ध्यकितियों में से २७ की मृत्यु हो जाती है। अतएवं इस दिसाव 
से भारत में एवं वर्ष में प्रतिहजार व्यनितयों पर जतसस्या में १३ गी यद्धि 
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होती है ! ब्रिटेन में जन्म-सख्या वर्गपकि १६ प्रतिहजार और मृत्युसह््या 
वाधिक १२ ५ प्रतिहजार है! अर्थात्‌ एक वर्ष में एक हजार व्यक्तियों पर वहाँ 
जनसस्या में ३ ५ की वृद्धि होती है। अमेरिका में जन्म-प्रख्या बापिक प्रतिहार 
ए४ ५ और मृत्यु-सख्या ९ २ है, अर्थात्‌ वहाँ एक वर्ष में एक हजार ब्यक्तियो 
पर जन्म-त्स्या में १५३ को वृद्धि होती है। भारत में इतना अधिक जन्म 
और मृत्यु होने का कारण कया है ? साधारणत देखा जाता है कि जो अचल,* 
जो देश या जो वर्ग जितना अधिक गरीब होता है, उसकी जन्‍्म-सल्पा भी उतनी 
ही अधिक होती है। गरीबी के कारण अपुप्टिकारी भोजन का अभाव ह्ठी 
अत्यधिक जन्म का कारण माना जाता है। साधारण तौर पर यह बात सच 
माछूम पढ़ती है । भारत में जन्म की गति अधिक होने के अन्य कारण होते हुए 
भी यह कारण सर्वश्रमुख है, इसमें सन्देह नहीं है। भारत सार में सर्वाधिक 
गरीब देश है। इसीलिए माएत की जन्म-गति सारे ससार में सबसे अधिक है। 
यह तो णानी हुई बात है कि गरोबी के कारण मृत्यु अधिक होती है। भारत में 
जन्म की थति में अत्यधिक बृद्धि हो रही है भीर होगी, इस वात को घ्यान में 
रखकर राष्ट्रीय भायोजवा तैयार करना उचित है। ऐसा वहना ठीक नही है 
कि जन्मसख्या में वृद्धि होने बे कारण बेकारी दुर चर सकना सम्भव नही हो रहा 
है। बारण, फ्रन्रिम उपाया से सतति-नियमद वी भारी नेतिफ बुराइया को 
यदि न भी मानें, तो भी विचार करने से यह वात समझ में आती है कि वर्तमान 
स्थिति में सत्ति-नियमन का उपदेश भो विशेष कुछ सुफल नही देगा । जिस गरीब- 
बर्ग के! लिए सतति-मियमन की क्षषिक आावश्पक्ता अनुमव की जाती है, उसके' 
बान में सतति-नियमन को बात पहुँचेगी हो नहीं और पहुँचने पर भी उसका 
बर्मात शिक्षा-दीक्षा मौर सस्‍्कारो वे वारण पाउन नही होगा | दूसरी मोर, 
दिनके दिए सतति-नियमन की आवश्यकता नही है, वे इस आदोल्न थे फए- 
स्वरुप सतति-नियमन थे लिए फ़्रिम उपया वा आश्रय लेबर गम्भीर नैतिक 
अवनति को प्राप्त होगे। सपम का पालन करवे' जिन्‍्हाने सुफल प्राप्त क्यिए 
है, ऐसे विवाहित स्त्री-पुश्प यदि यरीबा के दौच जावर सयम वा अम्यास करन 
बे लिए छोगो वो उपदेश दें, तो अच्छा परिणाम निरल्षेमा। एकमात्र सयत 
जीवन देसकर दूसरे छोग दीसा ग्रहण बर सरते हैं। जन्म-सस्या में हास छाते 
वा सबसे प्रमाववारी उपाय यह है कि अविछम्व यरीबी को दूर करने की व्यवस्वा 
श्ड 
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हि की जाय । भूमि के उचित वितरण और ग्राम-उद्योगो की स्थापना के द्वारा ही 

यह सम्भव है। वर्तमान स्थिति में केवल इन्ही दो उपायो का एक साथ अव- 
शम्बन करने से भारत की गरीबी मिठेगी । अतएवं इस आन्दोलन की सफलताके 
लिए और भी निष्ठा तथा श्रद्धा के साथ प्रयत्लशील होने को आवश्यकता है। 


सचमुच क्‍या जनसख्या में वृद्धि के कारण पर्याप्त खाद्यान्न का अभाव 
रहने की आशका है ? ऐसी सम्भावना मालूम नही होती । लोग कहते है कि 
जिन्होंने जन्म दिया है, वही खिलाने का भी प्रवन्ध करेंगे । इसे अप-सस्कारगत 
धारणा कहकर टाल देने से काम नही चलेगा । वस्तुत' यह सत्य है, ऐसा देखा 
गया है। भारत की जनसख्या जब बढने लगी, तब' विज्ञान का विकास होने 
के कारण उसका प्रयोग करके और देश में नीछ की खेती बन्द करने अधिक 
खाद्यान्न का उत्पादन किया जाने लूगा। कौन जाने, जब जनसख्या का दवाव 
अधिक बढ जायगा, तव जूट पैदा करने वी कोई आवश्यकता रहेगी या नहीं। 
उस समय भारत की करोड़ो एक्ड भूमि में खाद्यान्नों का उत्पादन होने छगेगा। 
अभी ही फिसी-किसी देदा में कागण और कपडे की थैलियाँ तैयार की था रही 
है। इसवे अतिरिवत कृत्रिम ( 3977८ ० ) थैलियाँ भी तैयार की जा रही हैं. 
और उन स्थानों की थैलियो की आवश्यकता उनसे पूरी की जा रही है। मह 
बात क्या उपर्युक्त सम्भावना की ही सूचना नहीं देती ? दक्षिण-पूर्व एशिया 
के विशाल क्षेत्र में रयड की खेती के सम्बन्ध मे भी ऐसा ही सोचा जा सवता है। 
एक समय आ सकता है, जब रबड की खेती की कोई आवश्यकत/ नहीं रहेगी। 
अतएव खा्यानों के अभाव की आशका से सतति-नियमन के लिए उद्धिग्न होने 
का विज्ञेप कोई कारण नही है। 
विनोबाजी जनसस्या में वृद्धि वे' प्रतिकार के लिए सतति नियमन के 
प्रस्ताव पर विचलित होकर कहते है" “आप' लोग श्िशापर [/98077728 या 
सतति-नियमन का भ्स्ताव रखते हूँ अर्थात्‌ बच्चे पैदा घारना वम करा >८ 
ऐसा कहते हूँ । विन्तु, यह वात मुझसे बहने का आपवो क्‍या अधिकार है? 
आप हमारे नौकर है या सालिक ?े जापान ब्ौर इग्लैण्ड मे जमीन पर आबादी 
का जितना भार है, उसमे आबादी का वही कम भार मारत को 88 प्रा 
है। जनसख्या में वृद्धि क्यो होती है, इस पर कया आपने व्भी विचार किया 
है? _सिह बे बहुत कम बच्चे होते है और बकरियो बे अधिक 


असहनोय स्थिति श्श्शृ 


“इसका वास्तविक अतिकार सतति-नियमन नही है। इसके प्रतिकार 
के लिए जीवन का ठीक ढंग से परिचालन ही उत्कृष्ट उपाय है।” 


असहनीय स्थिति है 


विहार की भूमि-समस्या का समाधान होने पर भी अन्‍्यान्य प्रदेशों 
का काम तो वाकी ही रह जायगा। तब उसके छिए क्या किया जायगा ? 
“इस प्रश्न वे उत्तर से विनोवाज। ने कहा है * “बिहार की समस्या वा समा- 
धान होने पर भी अन्य राज्यो के लोग चुप बैठे रहेगे--ऐसा सोचना गलत है। 
हो सकता है वि वहाँ की सरकारे कानून बनायें, या कार्यकर्ता काम में छग जायें 


आज की जो परिस्थिति है, उसे में किसो सी अवस्था में सहन करने को तैयार 
नहीं हूँ ।” किन्तु, विनोवाजी को विद्वास है कि विहार में भूमि-समस्या का 
समापान होने १२ अन्य कसी भी राज्य में वैसी हिसात्मक त्राति होने का अवसर हर 
नही मिछेगा। इसीलिए उन्होंने इस प्रसग में बहा है “आज ससार की अवस्या 
ऐसी है मि किसी एक कोने में घटनेवाली वात सारे ससार मे प्रचारित हो जाती 
है। जमी कश्मीर ये राजा ने राज्य छोड दिया, तमी अन्य सब राजाओं की 
गद्दी छूटने लगी। जब आन्प्र राज्य का निर्माण होगा, तब उसका भन्‍्य राज्यों 
पर भी प्रभाव पड़ेगा। प्राचीनयाल में ऐसी स्थिति नही थी। अब तो एक स्थान 
या भमाय दूसरे स्थान पर पड़े बिना नही रहता। इसीलिए यदि हमारा यहाँ 
यय्त सैन्यदल सफलता प्राप्त बरेगा, तो यही बाहर नी जायगा। हमारी यर सेना 
इस मपार तैयार होगी कि सफलता प्राप्त करवे ही रहेगी ।" इसलिए वे बन्यान्य 
राज्यों बे वायंबर्ताओं को यह उपदेश देते है कि ये अपने-अपने राज्य में अनुकूछ 


टाज्य पर पष्टे । ऐसे स्थान को थे स्ट्रेटेजिव प्वाइट ( &प्यटछ८ #0०7६ ) 
बहलते हैं। ऐसे एक स्थान में रायक्तो मिलकर मात्यन्तिक और बेन्द्रीमूत रूप से 
सास गरऐे सफट्ता-थराप्ति के लिए प्राभप्य से भष्टा करनी होगी। उसकी 


नह 
न 
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प्रतिक्रिया सारे राज्य में क्रमश. प्रकट होगी। इस दृष्टि से बिहार का गया 
जिला चुन छिया गया है ओर वहाँ केन्द्रीभूत और आत्यन्तिक रूप से काम किया 
जाता है, जिसका फल सारे राज्य में आद्यातीत रूप से परिलक्षित हो रहा है। 


सनातन धर्म 


भूमि समस्या का समाधान हो जाने से ही हमारा काम समातत नही ही 
जायगा, अर्थात्‌ हम जो श्राति चाहते है, वह केवल भूमि-क्राति नही है। वह 
विचार-क्राति के आधार पर भ्रतिष्ठित होनी चाहिए। विनोवाजी एक घमें- 
विचार का प्रवर्तन करना चाहते हैं। वह्‌ धर्म-विचार सनातन है, किन्तु आज- 
कल वे हिन्दू, इस्लाम आदि धर्मो के अर्थ में र्म' नही है । इस धर्म-विचार- 
प्रवर्तन को उन्होने 'धर्मं-बक्रअवर्तन' नाम दिया है । मह कया है, यह हम पहुले 
देख चुके है। तव इस धर्म-वेचार को किस अर्ये में सनातन कहा गया है, 
इस पर भम्भीरतापूर्वक विचार कर छेने की आवश्यकता है। ऐसा होते पर 
ही यह स्पष्ट होगा कि इस घम-विचार वा वर्तमान समाज में बया स्थान ४ 
, इस सनातन घर्म के अर्थ की व्याख्या करते हुए विनोबाजी ने कहा हैं: सनातन 
शब्द का प्रयोग बहुत होता है, किन्तु इसका अर्थ सब छोग नही जानते । धर्म 
दो प्रकार के होते हैं। एक तो वह, जिसवा परिवर्तन नही होता, जैसे सत्य- 
पालन। प्राचीनकाल में भी यह धर्म-स्वरूप था और क्ाज भी है। भारत म 
भी यह धर्म-स्वरूप है और भन्य देशों में भी । इसलिए इस' पर देश-काल वे भेद 
वा प्रभाव नही पडता। अतएव यह नित्य और सनातन धर्म है। इसी प्रकार 
प्रेम, वात्सल्य आदि सनातन धर्म हैं! इन सनातन धर्मों बे पालन के छिए 
प्राचीनकाल में जो आचार-निप्ठा थी, वह देश, काछ और पात्र के अनुसार 
वराबर बदलती था रही है। सबये लिए भक्ति सवातन धर्म है और समान है; 
यद्यपि उपासना की पद्धति अछग-अछग हो गयी है। अतएवं जो सनातन घर्म 
घर्मो वा सार और आत्मास्वरूप है, उसीको प्रहण विये रहना और उप्तका 
नित्य ध्यान करना हमारा कतेंव्य है। धर्म वे परिवर्तनशीछ अगो बी और 
मैं ध्यान नही दे रहा हूँ, विन्‍्तु धर्म रा जो सार है, वह में लोगो वो दे रहा 
हैं । वह सनातन है। वह परिवर्तनश्ील नहीं है। वह तीनो बाछ से वर्तमान 
है। सर्वत्र समता और एकता मी स्थापना होती चाहिए, फिर भी मनुष्य बे 


पुगधम र्श्३ 


बाह्य जीवन में वंपम्थ मोर विभिन्नता रहेगी। किन्तु, समता स्थापित करना 
हमारा घ्येय रहेगा। जब बच्चे छोटे रहते है, तब उन्हें अनुशासन में रखना 
माता-पिता का वर्तव्य होता है, किन्तु जब वे युवा हो जाते है, तब उन्हें स्वाघी- 
ता देना और उपदेश देना माता-पिता का कततंव्य हो जाता है। जब माता- 
पिता वृद्ध हो जाते है, तव बच्चो के ही अनुशासन में रहना उनका वर्त॑व्य हो 
जाता है। इसी भ्रकार धर्म बदलते रहते हैं। किन्तु, बच्चो को प्यार करना 
आर उनकी सेवा बरना माता-पिता का तीवो अवस्थाओं में समान परम होता 
है। अतएवं बच्चा को प्यार करना एक सनातन धर्म है। इसी श्रपपर समाज 
की जवस्था में परिवतन होने से उसके- घर्मो का भी परिवर्तन हो जाता है। जब 
समाज ब्राल्यावस्था में था, तब राजा वी आवश्यकता थी। उस समय 
म्जागण को अनुझासन में रखना राजाओ का धर्म था और राजा वी आज्ञा का 
पालव करना प्रया का। किन्ठु, अब समाज वाल्यावस्था में नही है। इसलिए 
अव राजाओ का काम समाप्त हो यया है और छोक-अतिनिधियों के हाथ में राज्य- 
संचालन वी शक्ति आ गयी है। अब 'राजा कालस्प कारणम्‌” का स्थान “प्रजा 
जाल्स्य कारणम्‌' ने छे छिया है। प्राचीन काल में सम्राटो और विद्वानों को भी 
जितना ज्ञान भाप्त नही था, आज विज्ञान की उन्नति के कारण इतना ज्ञान 
साधारण छोगा को प्राप्त हो गया है। ५ बर बादशाह यह जानते ही नही थे 
कि अमेरिका और भास्को कहाँ हैं ? किन्तु आज तो स्कूल के बच्चे भी मे 
बातें जानत है । किन्सु सम्पूर्ण समाज को एकरूप बताना और समाज में अधिक 
समानता ल्ाना--ये मूलतत्त्व दोना ही कालो में समान रूप से रहे है। प्राचीन 
काल में समानता के ल्ए भूमि-वितरण की पिरयकता नही थी, क्योकि उस 
समय बहुत-सी जमीन परती रह जाती थी--जन-सख्या कम थी। किन्तु 
आज भूमि-वितरण की आवश्यकता उत्पन्न हो गयी है।” 


युगघर्स 


पूदान-यन्न युगरर्म है। युगधर्म का अर्थ, भर भूदान-यज्ञ का क्यो 
युगधर्म मानता उचित है, यह अच्छी तरह समझना आवश्यक है । यह समझ 
पाने से लोग भूदान-यज्ञ के सम्बन्ध में विज्येप रूप से प्ररणा प्राप्त करेंगे। देश 
में किसी समय समाज की तत्कालीन स्थिति के अनुसार ऐसे किसी काम को 
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अनिवाय आवश्यवता आ पडती है, जिसने पूरा होने से देश पी अन्य बहुतेरी 
समस्याएँ स्वयमेय हल हो जाती है । देश वे सर्वतोमुसी वल्याण और प्रगति वा 
पथ सुगम हो जाता है। और, इस वार्य में असफलता मिलने से देश ये वल्याण 
यी सारी चेप्टाएँ व्यर्थ हो जानी है ता अन्यान्य रामस्याओ गा समाघान असम्मव 
हो जाता है। एक साथे सब सधे'--ऐसे महान्‌ ब्तंब्य-याय्यें वो युगधर्म बहा 
जाता है। इससे पहले णो सब विचार किया गया है, उससे यह वात स्पष्ट 
रूप से समझ में आ जाती है मि' अविलभ्व क्षातिपूर्ण मार्ग से भारत वी भूमि- 
समस्या या समाधान न होने से देश में ज्यालामुस्री' फट पडेगा और देश की 
अन्य किसी भी बडी समस्या या उचित समाधान वर साना सम्भव नही होगा। 
देश में सरवारी या गैर-सरवारी तौर पर जो सब बल्याणमूलव प्रयत्न हो रहे 
है, थे बेवार हो जायेंगे। आर्थिक साम्य-स्थापना महात्मा गाधी थे' व्यवस्थित 
रचनात्मक यार्यों में अन्यतम थी। विन्तु, समाज बे विभिन्न क्षेत्रों की अवस्था 
इतनी चरम सीमा पर पहुँच गयी है वि इसे अब मान्न अन्यतम रचनाताव पार्य 
मानने से याम नहीं चल सकेगा, बल्कि सर्वश्रेष्ठ शानवर अपनी सा । छवित 
इसमें ऊगानी पडेगी और सर्वप्रथम तथा अविलम्ब इसे सार्थक कर दिखाना 
होगा। ऐसा न होने से अभी जो रचनात्मव प्रयत्न ही रहे हैं, वे सब नष्ट हो 
जायेंगे, विकास्प्रस्त हो जायेंगे और दूसरी किसी भी बडी समस्या का समाधान 
सम्भव नही होगा। यदि शातिपूर्वक भूमि-समस्या का समाधान हो जाय और 
सामाजिक साम्य प्रतिप्ठा का आधार सुदृढ हो जाय, तो सभी रचनात्मक प्रयत्तो 
या मार्ग सफलतापूर्वक खुल जायगा। इसीलिए “भूदान-यजञ इस युग का सुगम 
है। विनोवाजी ने कहा है. “आप सब छोगा से में यह बात कहना चाहता 
हूँ कि 'भूदान-यज्ञ का काम एक अच्छा काम है'-“कैवल यही सोचकर आप यह 
काम न को, बल्कि यह बात सोचे कि यह युगधर्म है--यह एक एचा कार्य है 
जिसके सफल होने से अन्य सब काम सफल होगे और जिसने बिफछ होने से 
सब काम विफल हो | ऐसा भाव मन में अन्य रूप से उदित होने पर ही 
प्रत्येक व्यक्त की सर्वोत्तम शक्ति को इसमें ऊगाने का इन उठता है।' 


स्वधर्म एवं नित्य तथा नैमित्तिक घर्मे 
भूदान-यज्ञ के सकलप को सार्थक करने के लिए 
एकाग्र भाव से इस काम में लात्मनियोग करना झनिवार्य 


गम्भीर, आवश्यक और 
प्र है। विनोबाजी 


स्ववर्म एवं नित्य तया नेमिततिक धर्म स्श्५ 
चाहते हुँ कि भूदान-यज्ञ के कार्यकर्ता इस काम को स्ववर्म! मानकर इसमें 
अनन्य भाव से आत्मनियोग करे । जो छोग भूदान-यज्ञ में भूमि देंगे, वे भूदान- 


लिए आवश्यक है, जिसमें कि प्रत्येक व्यक्तित अपनी अतदृप्टि से यह बात 
समझे छे कि यह उसका स्वधर्म है या नही ?& इस असम में 'नित्यधर्म! और 
नैमित्तिक धर्म! का भेद प्रमझना आवश्यक है । 'स्वधम” “नित्यधर्म” और 
नैमित्तिक धर्म' की व्यास्या करते हुए कार्यकर्ताओं से विनोबाजी मे प 
“कभी-कभी हमें घर- “गूहस्थी की चिन्ता करनी पड़ती है और इसीछिए हम लोग 
विशेष समय नही बचा पाते हैं। वही हमारी सामर्थ्य की सीमा है, यह भानकर 
हमें समाधान ढूंढना पडेगा। घर के काम के अतिरिक्त कुछ साव॑: 


बात नही है। धर्म के क्षेत्र में, जो धर्मश्रेष होगा, वही ग्रहण करना होगा गौर 
जो छोटा होगा, उसका परित्याग करना होगा---ऐसी बात भी नही है। . 
यह सोच लेना पड़ेगा कि जो काम हमारे हाथ में है, वह बडा ह्दोया छोटा, 
हमारे लिए स्वघर्म है अथवा नही । यदि हम इस सिद्धान्त को मान छे कि हम जो 
काम कर रहे है, वह हमारा स्ववर्म' है, तो हमें वह काम करते जाना चाहिए। 
जिसका 'स्वथर्म' भिन्न है, उसे हमारे काम में योगदान नही करना चाहिए। 
उसका दु खित होना ठीक नही है। वे छोग, जो हमारे काम के प्रति सहानुभूति 
रखते है, उनके लिए यही यथेप्ठ है, ऐसा मान लेना ठीक है। 


होगा और उस नये काम में लग जाना होगा । उस भामले मे यह सोचना ठोक 
नही होगा कि हमारे हाथ में जो काम था, डसका क्या होगा ? जिस समय 
णशण/»/अ  कन्‍त--_-तह8तह.ढ 


* बिनोदाजी के गीता-प्रवचन! डा तीसरा, छठा और साववा अध्याय इस 
दे 


सम्बन्ध में 
देखा जा सकता हे 
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भन से यह निश्चय हो जाता है विः यही काम बुनियादी वाम है, उसी समय 
वह वाम युगधर्म' हो जाता है। युगधर्म' नैमित्तिव' होता है। बहू ४०-५० 
वर्षों तब मही चलता, विन्तु, जिस समय वे लिए वह होता है, उस समय “नित्य- 
घर्म' उसये' सामने निष्प्रम हो जाता है। उस काम या मूल्य सबसे अधिक हो 
जाता है। हम लोग प्रतिदिन प्रार्यना वरते हैं। यह नित्यधर्म है। किन्तु, उत्ती 
समय यदि कही आग छग जाय, तो हमें अपनी प्रार्यना बीच में ही रोवकर उसे 
बुझाने ये' छिए जाना पड़ता है, पयोवि ने मित्तिव धर्म अधिव शवितशाली होता 
है। जिन नैमित्तिव धर्मों के सम्बन्ध में हम छोग निःसशय हो गये है, उनके 
छिए यदि हमें 'नित्यधर्म' का त्याग वरना पडे तो वैसा करना पडेंगा।” न्होते 
एक अन्य स्थान पर इस सम्बन्ध में वहा है * “रूस और घीन में जो याम हिंसा 
से पूरा हुआ है, वही यहां में अहिंसात्मव ढग से पूरा वर रहा हैँ। सिर्फ यही 
नही, इस बाम बे' द्वारा भाधी-विचार प्रसारित हो रहे है। यह अहिंसा के मार्ग 
से समाज का रुप बदलने का महान्‌ काम है। इसबवी तरह आज और बोई 
काम नही है। अवाल-पीडितो की सेवा झादि अन्य जो कार्य है, वे नित्य मे वार्य 
है, किन्तु यह कार्य युगधर्म का महान्‌ नैमित्तिक कार्य है। मान छीजिये, मै 
सन्ध्योपासना कर रहा हूँ, ऐसे समय गाँव में वही आग छग जाती है। में 
प्रार्यता बन्द करने शीघ्र ही वहाँ के' छिए रवाना हो जाऊँगा। भजन वा महत्व 
कम नहीं है, किन्तु वह प्रतिदिन का काम है और आग बुझाने का वह काम 
नैमिचिक है, क्योकि उसका विश्ञेप परिस्थिति से उद्भव हुआ है। इसी 
प्रकार अन्य बहुत-से बडे-बडे काम है, विन्ठु छुछता करने पर इस काम का महर्चेः 
सबसे अधिक प्रकट होता है। यदि यह समझकर सब छोग इस काम में ढलग जा। 
तो सारे ससार में हम क्राति उत्तन्न कर सकेंगे। में गणितज्ञ हैं। प्रत्येक शब्द 
तौल्कर कह रहा हूँ।” 


परमधर्म | 


भूदान-यज्ञ के काम में जीवनदाव वे लिए आह्वान किया जा रहा है। 
कार्यकर्ताओं से साया समय और शवित इस काम में ऊगाने के लिए कहा जा रहा 
है। ऐसे कुछ कार्यकर्ता है, जो कई वर्षों से रचनात्मक काम करते आ रहे 
हैं। वे कहते है कि उन्होने जिन सब कामो में आत्मनियोग किया है, वे सब 


परमवत्त र्१७ 


परष्य-कार्य रहे हैं । जो काम वे लोग अनेक वर्षो से करते आ रहे है, उसे करते 
जाना उनका धर्म है। ऐसा कहा जाता है कि भूदान का काम सर्वश्रेष्ठ है। 
किन्तु वे छोग, जो सेवा-कार्य करते आ रहे हूँ, वह गौता” की शिक्षा के अनुसार 
उनके लिए स्वधर्म” है। स्वधर्म गौण कार्य होने पर भी परित्याज्य नही है। 
इसके अतिरिक्त परघर्म श्रेष्ठ होने पर भी उसे प्रहण करना उचित नही है। 
इसलिए श्रेष्ठ और रूघु का विचार यहाँ नहीं उठ सकता। जो काम वे लोग 
करते आ रहे है और जो करना उनका क्त॑व्य है, वह उन्हें करना चाहिए ।'-.. 
जो छोग ऐसी वाते कहते है, उन्हे समझाने के लिए विदोबाजी बहते हैं : 
“धर्म-विचार की भी एक सीमा है। श्रीकृष्ण ने सारा जीवन अस्प्र छेकर 
भुद्ध किया था, किन्तु एक समय आया, जब उन्होने घोषणा की कि वे अब 
अस्प् प्रहण नही करेंगे--निरस्त्र रहेगे। इस प्रकार जो सतत अस्त्रों का व्यवहार 
करते थे, उन्होने भविष्य में फ़िर कभी अर्तो का व्यवहार न करने की घोपणा 
की। किन्तु, इससे उन्होने घर्मपोग का त्याग नही किया, वल्कि उन्होने इस काम 
के द्वारा घर्म को ऊपर उठाया था। जिसे हम लोग पुष्यकाय या घर्मकार्य कहते है, 
पह डुछ हर तक आत्म-विकास में सहायक होता है, परन्तु उसके बाद विकास 
के भार्ग में बाघक' बन जाता है। इसीलिए शास्म में कहा गया है: 'धर्मोषषि हि्‌ 
मुमुश्षूणा पापमुच्यते”। मुमुझु के' लिए धर्म मी पाप में परिणत हो जाता है।” 
कर्तव्य वी भावना भी कई स्थलो पर विध्नदायक बन जाती है। इसलिए 
विनोवाजी बहते हैं : “तुल्सीदास ने रामायण में लिखा है कि लक्ष्मण के समक्ष 
ऐसी एक समस्या आयी थी। राम ने बन जाते समय लक्ष्मण से कहा था कि 
माता-पिता की सेवा करना उनका क्तंव्य है। लद्मण यदि रामचद्र वी इस 
बात को मान छेते और वाल्मीकि इस प्रकार लिखते कि लछद्मण माँ-बाप की 
गेवा बरने के लिए घर पर रह गये थे, तो ऐसा कौन है, जो उसमें दोष बताता ? 
हम बटने कि रूदमण ने रामचद्र के साथ वन-गमन का छोम संवरण बर लिया 
और वे माता-पिता वी सेवा में निमग्न हो गये । यहाँ स्वघर्म! का भरने या जाता 
है। थ्मण के ग्रमक्ष भी स्वर्म' वा प्रश्न या, बिन्‍्तु उन्होने रामचद से कहा. 
“आप जो यहो है, यह ठीक है, किन्तु इतती वड़ी-बरी बातें में नहीं समझता । 
में तो बाल हू और आपने स्नेह में पछा हैं! इसलिए आप थो बह रहे हूं 


* होगा।* 3 देह, 
उससे मेरे 'स्वधर्म' का पालन नहीं होया। पट कहकर वे रामचन्ध के खाद 
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वन चले गये। छोटे-छोटे धर्म होते तो है, किन्तु परमधर्म एक ही होता है। 
जहाँ दोना ही साधारण और छोटे धर्म हा, वहाँ दोनो वे बीच तुलना हो सबती 
है, विन्‍्तु जहाँ एक छोटा धर्म हो और एक परमधर्म, वहाँ तुलना नहीं हो 
सकती । जहाँ दोनो ही साधारण पर्म होते है, वहाँ 'रवधर्म/ का प्रश्न आता 
है और ऐसी स्थिति में 'स्वधर्म' बे गौण एवं परधर्म' वे श्रेष्ठ होने पर भी स्ववर्म' 
ही स्वीवार विया जाता है। विन्तु, जहाँ परमधर्म और स्वधर्म, दोनो ही उप- 
स्थित होते है, वहाँ ऐसा निर्णय मही किया जाता। वहाँ परमधर्म स्वीकार 
ब्रना पडता है।” 

परमथर्म को और भी स्पप्द बरने के लिए विवोबाजी कहते हैं - “परम- 
धर्म बे' आचरण वे! लिए अपना स्वधर्म परमधर्म वे साँचे में ।छना होगा। 
यदि उसे उस सांचे में ढालना सम्भव न हो, तो स्वघर्म का त्याग करना होगा। 
परमधर्म या सामना होने पर 'स्वथर्म' त्यागना ही पडता है। उस समय भी 
स्वथर्म से छगे रहना ढीर नही है! अतएवं आचरण के लिए स्वधर्म को परम- 
धर्म के साँचे में ढाल छीजिये या स्वथर्मे का त्याग बीजिये--यही पर्म-रहर्य है।” 

भारत मे कोई व्यक्ति विसी भी सामुदायिक क्षेत्र में जिस कसी भी सेवा- 
कार्य में क्यो न लगा हो, यदि वह निष्पक्ष भाव से विचार करे, तो उसे मालूम 
पडेगा कि भूदान यज्ञ 'परमधर्म है। अतरव उत्ते अपने काम को भूदान-यत के 
सौँचे में ।छना चाहिए अयवा उसका त्याग कर भूदानन्यज्ञ के काम में एूर्णत 
छूग जाना चाहिए---तभी बह अपने परमधर्म का पाछ॒न कर सकेगा। 


पूर्वजन्म का गरीबी से सम्बन्ध 


कोई-कोई व्यवित कहते है. कि मनुष्य अपने पूर्वजन्म के कर्मों दे फल से 
घनी या गरीब होता है। अतएव ग़रीबो की गरीबी दूर करने की चेष्टा करना 
तथा भूमिहीनों को भूमि दिलाने की चेप्टा करना ब्यर्थ है, क्योकि पूर्जजन्म 
के पाप-पुण्य के फठ को मिटा सकना सम्भव नही है। उन्हें उनके भाग्य पर छोड 
देना चाहिए--विक्ृत मंज्ञान के कारण ही ऐसी बातें कही जाती है। धनी 
लोग अपने धन को रक्षा के लिए जिन सव मिथ्या तकों और ढु कौशचछ का सहारा 
जेते है, उनमें यह अन्यवम है। समाज की आयिक दुर्व्यवस्था के कारण ह्ठी 
गरीबी पैदा हुई है और यह कमद बढती जा रही है, इस बारे में पहले विचार 


पर्वेजन्म का गरोबी से सम्बन्ध श्श्द 
क्या जा चुका है। अतएव, पृर्व॑जन्म के किसी वुकर्म के फलस्वरूप मनुष्य 
अरीब होता है---ऐसा सोचना अनुचित और विवेकनबुद्धि के विरुद्ध बात है। 
आस्त्र बहता हैं कि जो पाप-कर्म करता है, उसका असुरयोगि में जन्म होता 
है। असुर-योनि का अर्थ है--मनुष्येतर प्राणियों की मोनि, अर्थात्‌ बाघ, 
साँप आदि गोनियाँ । “तानह ह्विपत नूरान्‌ ससारेपु वराघमाद्‌ | क्षिपास्य- 
जस्रमशुभानासुरीष्वेव योनिषु ॥” अर्थात्‌ नीच, द्वेपी, कूर अमगलकारी, नराधमी 
को इस ससार में अत्यन्त आसुरी योनियो में वार-बार जन्म छेना पडता है। 
शास्त्र की बात छोड देने पर भी धनियों और दरिद्रो, दोनो वर्मों में मच्छे लोग भी 
हैँ और बुरे लोग भी । विनोबाजी कहते है. “पुर्वजन्म के पाप-पुष्य के फलस्वरूप 
“इस जन्म में मनुष्य गरीब या धनी होता है. यह धारणा गलत है। पु जन्म के 
पृष्य से इस जन्म में सुबुद्धि और निरहकारिता प्राप्त होती है और पूर्वजन्म के पाप 
से कुबुद्धि और दुष्कार्य करने की प्रवृत्ति मिलती है। यदि हमें सुबुद्धि प्राप्त हो, 
तो समझना चाहिए कि पूर्वेजन्म से हसने पुष्यकार्य किया था और यदि दुप्कार्य 
करने की इच्छा हो, तो समझना चाहिए कि हमने पूर्वजन्म मे पाप किया था।”” 
वे आगे कहते है : “बुरे काम का फल गरीबी और अच्छे कर्मों का फल अमीरी 
है---ऐसी कोई वात वही है। झकराचायें का ग्रीव परिवार में जन्म हुआ था । 
सब क्या समझना होगा कि उन्होंने पूर्वेजन्म में पाप किया था ? पाप और 
पुण्य का परिणाम गरीबी और अमीरी नही है। पूर्वजन्म के पाप का फल है 
मुबुद्धि और पुण्य क फल है सुवुद्धि। झास्त्र कहता है कि जो अच्छा काम 
करते हूँ, वे अगले जन्म में पवित्र कुल में जन्म लेते हूँ और जो बहुत पुण्यवान्‌ 
होते है, उनका योगियो के कुछ में जन्म होता है। और, योगी छोग तो गरोव 
ही होते हैं। अतएवं हमने पूर्वजन्म में पाप किया है या पुण्य, यह हमारी 
कुबुद्धि या सुबुद्धि से प्रकट होता है। किस्तु, हम छोगो के देश में तत्वजान का 
बहुत गछत प्रयोग होता है। एक सन्यासी ने तो मुझसे यहाँ तक कहा था कि 
रोगी की सेघा करना गलत है, क्योकि रोगपश्नत्त व्यक्ति अपने प्रारब्ध का भोग 
करता है और उसकी सेवा कर हम उसके प्रारब्ध को क्षति पहुँचाते है । यह 
सुनकर मैं विस्मित रह गया। उत्तर में मेने कहा कि सभीको तो अपने-अपने 
आरब्य का भोग वरना पडता है। भेरे सेवा करने से उसके भारव्ध पर कोई 
अभाव नही पडेया। प्रारव्ध इतता शक्तिशाली होता है कि वह अपने बल पर 
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ही घरता रहता है। किन्तु, मेरा धर्म तो गेवा वरना है। इसलिए में तो सेवा 
बरता रहूँगा। भगवान्‌ यदि मुझे गरीव या घनवान्‌ बनायेंगे, तो मेरी परीक्षा 
बरने वे' लिए ही। जीवन एव परीक्षा है। अत पूर्वजन्म थी बात उठावर 
गरीबों वी सेवा न वरना बहुत बडी भूछ है।” 


फलियुग में फ्या यह सम्भव है ? 


छोग बहते है. यह कलियुग है। यह सब अभी होना वया सम्भव है ? 
इसवे' उत्तर में विनोबाजी ने कहा है * ' विन्तु, जिस श्रावस्ती में बुद्ध मगवान 
वे' मिवास बे' लिए जमीन की आवश्यकता होने पर मोहरें विछावर जमीन ढेनी 
पडी थी, उसी श्रावस्ती नगर में मुझ जैसे अकिचन से--मंगवान बुद्ध को 
तुलना में जिसका कोई अस्तित्व नही है--इस कलियुग में ही एक सौ एकर्ड 
जमीन प्राप्त की है। तब सोचिये कि यह कलियुग है या सतयुग ?” इस प्रसग 
में एवं बन्य स्थान में उन्होने कहा है--प्रेतायुग मे वामन ने जन्म ग्रहण किया था 
और द्वापरयुगमे दु शासन से । किन्तु इस वलियुग में ही श्री चैतन्य श्री रामफृष्ण, 
महात्मा गाधी आदि महापुरुषों ने जन्म ग्रहण विया है। अतएव थे कहते है 
/ युग हमें स्वरूप नही प्रदान करता। हम ही युग को स्वरूप प्रदान बरनेवाऐ 
'कालपुरुष” है । हम चेतन है। इसीलिए यह सब जड प्रकृति हम छोगो के हाथ 
में है। हम मिट्टी वो जो कोई भी आकार क्या न दें, उसमें वह आपत्ति नही 
करती। आज ऐसा समुश्नत समय आया है कि हमने इतिहास वी एक अभतदूत 
घटना इसी समय अपनी आँखो से देखी है। इतिहास में आज तव' कभी भी 
स्वाघीनता-युद्ध अहिसात्मक भार्ग से सचालित हुआ है क्या 7 अतएव भाइयो 
गलत रास्ते पर मत सोचिये। आज हमारी आँखा के सामने सतयुग आ रहा है 
और वह अत्यन्त तीत्रगति से आ रहा है। लोग कहते है, महायुद्ध आ रहा है। 
मैं कहता हुँ--आये। जितनी बार महायुद्ध होगा, उतनी बार रासार यह 
शिक्षा प्राप्त करेगा कि महायुद्धो के द्वारा ससार की व्सी समस्या का समाधान 
नहीं होता। मैं सभी महायुद्धों का स्वागत करता हूँ, वयोकि उनके परिणाम- 
स्वरूप सम्पूर्ण ससार को सीधे भेरे पास आना होगा और मुझसे कहना पड़ेगा 
कि हम छोग हार गये, अब हमें अहिंसा वा रास्ता दिखा दीजिये ।” इस 
प्रस् में उन्होने एक अन्य स्थान में कहा है... दात देने से इनकार वरनेवाले 
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किसी व्यक्ति से अब तब मेरी भेट नही हुई है। भें इसका अर्थ यह समझता ह्ँ 
कि सत्तयुग था रहा है। पुराणों में चारो युगो के बारे में चर्चा की गयी है और 
कहा गया है कि प्रत्येक यूग के समय की सीमा निर्धारित है! परन्तु उन चार 
युगो के अन्तर्वत्ती समय में भी दूसरे गुग जा जा सकते हैँ । जिस प्रकार दिन में 
प्रकाज्ष और रात्रि में अन्धकार होता हैं, शरीर मे इवास-प्रश्वास की क्रिया नियत 
होती है, चन्द्रमा घटने के वाद पुन वृद्धि को प्राप्त होता है, उसी प्रकार एक- 
एक युग के अनन्तर अन्यान्य युग भी आते जाते है । अभी कलियुग खल रहा है, 
चले, परन्तु इस कलिपुग के बीच मे ही सतयुग़ जा सकता है। भौर यदि अभी 
सतयुग चल रहा हो, तो इसके बीच में ही कलियुग भी आ सकता है। पुराण 
में हमने देखा है कि श्रीराम के युग मे ही! रावण-जैसा राक्षस भी था ओर इस 
कलियुग में ही असख्य सत्युदुषो का जन्म भी हुआ है। इसका अर्थ यह है कि 
सुग हो केवल नाम के लिए है। ज्योतिष के कनुसार वह चलता है, किन्तु भावता 
के अवुसार एक ही युग में चारो युग आ जाते है और सबसे दीघंकाल तक सतयुग 
ही कायम रहता है। कलि का अर्थ होता है---एक। उसका दुगुमा होता है-- 
द्वापर जौर उसके तिगुनें और चौगुदे को क्रमत जैत्ता और सत्तयुग कहते है ) 
सस्कृत में कलि का अर्थ एक, द्वापर का दो, ब्रेता का तोन और सत्य का चार 
द्वोता है। इसका अर्थ यही है कि कलियुग की चार गुनी शक्ति सत्ययुग में होती 
है । बीच-बीच में कलि की ताकत बढ जाती है, किन्तु सत्य अधिक बलवान है ॥” 
सध्यवित्त-वर्ग की समस्या का ससाधान 


वितोबाजी जब बिहार के मानभूम जिले का भ्रमण कर रहे थे, तब एव 
व्यकित ने उनसे कहा कि वे गरीबी की समस्या के समाधान के लिए तो चेष्ठा कर 
स्हे है, परन्ठु मध्यवित्त-वर्ग वी भी स्थिति खराब है। अतएवं विनोबाजी फो 
उनके लिए भी कुछ करना चाहिए। इस्र व्यवित ने यह भी कहा कि यरीबो की 
स्थिति तो कुछ ठोक भी है, क्योकि हस्तशचिल्प और दारीरिक श्रम का काम 
करके गरीबो की तरह छीवन-निर्वाह वरने के वे अम्पस्त हो गये है । किन्तु, 
मध्यम-यर्ग की स्थिति तो बहुत खराब है, क्योकि स्व॒म कुछ उत्पादन करने वर 
उपाय उत छोगो के पास नही है। दूसरी ओर, घनिको के हाथ में जो पैसा है, 
बह भी उनवे' हाथ में नही है। इसीलिए वे दु्दशाग्रस्त है। इसके उत्तर में 
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जो उत्पादन होता है, वह मौलिक उत्पादन है। अर्थात्‌ अन्य जिन चीजों वा 
उत्पादन होता है, वे भूमि-उत्पादित वस्तुओं से ही तैयार होती हैँ। घोषण 
बन्द बरने के लिए जरूरी है वि पहले मूल उत्पादन वे क्षेत्र में ही विकेद्रीव रण 
किया 'जाय। अतएव भूदान-यत्त वे द्वारा पहले नवीन समाज-रचना के आधार- 
स्वरूप धर-धर में भूमि-वितरण वी व्यवस्था थी जा रही है। (२) बतंमान 
परिस्थिति में भूमि वी समस्या ही सवसे अधियः महत्त्वपूर्ण है। भूमि वा पुन- 
वितरण इस युग की माँग है। यही युगधर्म है। किन्तु भूमिदान वी प्राप्ति 

ओऔर भूमि थे वितरण से ही यह समाप्त नही हो जायगा। भूमि वे साथ-साथ 

ग्रामोद्योगों की व्यवस्था वरनी होगी । भूमि वा पुनवितरण होने से ग्राम-उद्योगो 

की व्यवस्था करने वा वाम सरल हो जायगा और उसके द्वारा अनुकूछ वातावरण 

घी सूघध्दि होगी। 

(ख ) 'प्रामोद्योगप्रधान---भारत वी गरीबी की समस्या की मीमासा 
कैवल भूमि के द्वारा सम्भव नही है, पूरक वृत्ति अथवा अतेक क्षेत्रों में प्रधान 
धृत्ति वे रूप में गृह-उद्योग चाहिए। कर्म-विभाजन नही होने से आधिक साम्य- 
प्रतिष्ठा सम्भव नही होगी। उद्योगो का विकेन्द्रीकरण किये बिना आधिक 
क्षेत्र में कर्म-विभाजन नही विया जा सकक्‍ता। इसके अतिरिवत सर्वोदिय वे 
आदर्श से कैसा भी काग क्यो न क्या जाय उसबा आधिक मूल्य समान होता 
चाहिए और सबको काम मिलना चाहिए। विकेन्द्रित उत्पादन या उद्योग- 
व्यवस्था में ( १ ) प्रत्येक व्यक्ति को काम मिलना सम्भव होगा। (२ ) उससे 
बम का प्रकार और प्रकृति-निरपेक्ष होकर आथिक मूल्य भी स्वय ही समान ह्दो 
जाता है। आशिक क्षेत्र में समता-स्थापना नही होने से समाज मे समता-स्थापना 
सम्भव नही है। अतएवं सर्वोदिय-समाज रचना में गृह-उद्योगो को प्रधान स्थान 

देना आवश्यक है। इस सम्बन्ध में विनोबाजी ने अनुकरणीय ढग से ,कहा है 

"राम का नाम छेते समय मै बेवक 'राम' का ही उच्चारण नहीं चच्छा, वस्वि 
'सीतादाम' भी कहता हूँ। उसका अर्य यह है कि भूमि के पुनवितरण के साँथ- 
साथ मैं ग्रामोद्योग भी चाहता हूँ। छोग प्राय कहते हैं कि,गृहन्उद्योग में 
उत्पादित चस्तुओ का मूल्य अधिक होता है किन्तु वास्तविकता यह हे वि 
मरष्य की जीविका छीनकर, उसे बेकार वताकर भूखा रखकर _ मशीने 


जिन वस्तुओं का उत्पादन करती है, वे सस्ती नही, बल्कि महँगी होती है॥* 


सर्वोदिय-मृत्र श्र्७ 


थदि मशीन उस बेकार को भीजन देने के लिए भी वः््य हो, तो मिल मे उत्पादित 
बस्तुओ का मूल्य बहुत अधिक हो। सश्लीनी उत्तादन के लिए होनेवाले ज्यथ 
का हिसाव करके देखिये,तो पता चले कि मशीन-उत्पादित वस्तुएँ सस्ती हैँ या 
महँगी ? कठिन परिश्रम से जिस वस्तु का उत्पादन किया गया है, उससे सस्ती 
को चह उस्तु होती ही, जो भोरि से रालार बेची वा रही है ५ शिए सस्तप है जीए, 
अमृत महँगा, ती क्या सस्ता होने के कार आप विप खरीदेंगे २” 
अब प्रश्न यह है कि समाज की वर्तमान स्थिति में बडे करखानो पर अर्थात्‌ 
केन्द्रित उद्योग पर पूर्णतः प्रतिबन्ध ऊूगा देना क्या सम्मव है? नहीं, यह 
सम्भव नही है। सब क्त-क्नि बेन्द्रित उद्योगो को स्वीकार विया जाथ और 
कस नीति से इसका निर्णय हो ? इस सम्बन्ध में विवोवाजी ने अपने एक 
आर्थना-पवचन मे प्रकाश डाला है। इसे सर्वोदिय की आधिक जआायोजना की सर्जा 
दी जा सकक्‍तो है। उन्होने कहा है” “यत्र तीन प्रकार के है--समयसाधक, 
सहारक और उत्पादक) ( १ ) में समयसाधक यत्रो का विरोध नहीं कश्ता। 
रेलगाडी या विभान-सदृश यत्रो से उत्पादन-वृद्धि तो नही होती, पर समय बच 
जाता है। दसु हजार घोड़े भी एक साथ मिलकर, एक विमान के साथ प्रति- 
योगिता नहीं कर सकते । इसलिए हस ऐसे समयसाधक ,यन्र चाहते हूँ। 
( २ )तौर, बन्दुक, बम आदि जैसे सहारक अस्तरो का अहिसक व्यवस्था में स्थान 
नहीं है। इसलिए ऐसा मत्र हम नही चाहते । ( ३ ) उत्पादक यत्र दो प्रकार 
के होते है--यूरक और मारक। जहाँ जब-सख्या अधिक हूँ। और कोई यत्र 
को को बेकपर बसे, इहएँ वये: मय गज कहते है २ खिछलु, जहाँ म्गरुष्य- 
शक्ति कम है और काम अधिक है, वहाँ वही यत्र मारक न रहकर पूरक वन 
जायगा। एक यत्र जहाँ एक देश में पूरक साबित होता है, बहांँ दूसरे देश में बहू 
मारक हों जाता है। भरित में ट्रैक्टर की तरह के यत्र आने से प्रचण्ड रूप से 
बेकारी बढेगी, किन्तु अमेरिका और रूस जैसे देशो मे ट्रैक्टर जेसे यत्र मारक 
नही मारते जायेंगे, बल्कि उत्पादक समझे जायेंगे | इस प्रकार एक यत्र एक समय 
में पूरक रहता है और दूसरे समय मारक बन जाता हैं। देश, काल और'परि- 
स्थिति के अनुसार कोई यत्र पूरक या गारक गाना जाता है । अतएवं यत्र के 
» प्रति एकदम आसक्ति था विरोध का भाव रखना उचित नहीं है । यत्र की 
उपयोगिता का विचार करने के बाद ही हम उसे ग्रहण करेंगे। किन्तु, यदि 
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यह बात पहले वही जा चुवी है। परिवार में समता या यही आदर्श प्रतिष्ठित 
है। परिवार में माँ और सन्तान में, पिता और पुत्र में, पति औौर पतली में गद्दी 
एपात्मबोघ विद्यमान है। वहाँ विसीबी योग्यता कुछ भी ययो ने हो, सवती 
जीवन-यात्रा वा मान एव-सा होता है) मनुष्य ने परिवार में एवता और समता 
की जो शिक्षा ग्रहण वी है, उसे सम्पूर्ण समाज में प्रसारित करना सर्वोदिय वा 
उद्देश्य हैं। परिवार की हटा देने पर समाज में ग्राम ही भनुष्य वे' राबसे तिक्ट 
होता है। इसीलिए एकात्मबोव को परिवार से पडोसी तक, अर्थात्‌ ग्राम तर 
प्रसारित वरना मनुष्य बे! लिए सबसे अधिवः सहज होगा। 

(३२ ) शासन-विहीन समाज-व्यवस्था को ओर बढ़ने वे' लिए शासन 
शवित का विवेस्द्रीवरण बरने वी आवश्यकता है । राष्ट्र के' सभी प्रकार वे प्रश्न 
ग्राम में पैदा हो सकते है और होते भी है। इसवे' अतिरिक्त सामूहिक जीवन वे' 
क्षेत्र में प्राम ही सबसे नीचे है। इसलिए विवेन्द्रीकारण की अतिम सीमा के रुप 
में ग्राम ही ग्रहण किया गया है। 

(३ ) आधिव व्यवस्था या, जितनी दूर तब सम्भव हो, विकेदीव रण 
दोगे वी आवश्यकता है। जिन उद्योगों का विवेन्द्रीकरण किया जा सकता है, 
उन सबको आत्मनिर्भरता वी दृष्टि से गृह-उद्योगो के रूप में चलाना सम्भव नहीं 
है। अनेक उद्योगो को भ्रामोद्योगो वे रुप में चलाना होगा। जैसे, वस्त्र-स्वाव- 
लूम्बन की दृष्टि से सूत कातने और वस्त्र-बुनाई को गृह-उद्योगो वे रूप में चछाना 
होगा परन्तु कागज आदि या घर में उत्पादन वर सकना सम्भव नहीं होगा। 
एसे सभी उद्यागा को ग्रामोद्योगा बे' रूप में चलाना पडेगा । अतएव आधिवक 
क्षेत्र मे विवेद्वीवरण के लिए ग्राम का अवलम्बन किया गया है। 

(४ ) केन्द्रित व्यवस्था मे क्सी योजना बै' विफल होने से सम्पुण समाज 
और देश को क्षति पहुँचती है। यदि योजना वा क्षेत्र यथासम्भव सकुचित 
किया जाय तो उसकी विफलता समाज और देश वे! अन्य भागों को क्षतिग्रस्त 

नहीं कर सकेगी। दस दृष्डि स यदि प्रयेक ग्राम अपनी योजना बनाय तो 
उसको विफलता का प्रभाव केवल उस ग्राम पर पडेगा। उससे दुसरे ग्रामों का 
अनिष्ट नही होगा बल्कि वे उससे शिक्षा ग्रहण वर्‌ सकेंगे ।” 

(५ ) प्राचीन काठ में ग्राम ही आधिक और झारन व्यवस्था का केस 
था। ग्राम-सचायतो के द्वारा शासत और आधिक व्यवस्था का सचालत होता 


सर्वोदिय-्युत चर 


भा। लोक-मानस में उसकी स्मृति अय भो बची हुईं है। अतएवं ऐतिहासिदता 
की दृष्टि से प्राम को ग्रहण करना समीचीन और जनमन के अनुकूल है । 

(६ ) स्वाधीनताअ्राप्ति के पूर्व नवीन समाज-रचता के छिए जो 
रेचनात्मर काम हो रहे थे, वे स्वायोनवा-आदोलव के माध्यम से किये जाते थे 
उस समय स्थाबीवताआप्ति ही युग की माँग थो। स्वायीवता-आादोठन उस 
समय युगवर्म था। अतएुवं लवीन समराज-रचना का काम उसके माध्यम से न 
करके और किसी दूसरे मार्ग का अवलम्वन करने से कोई फल अ्रप्त नही होता। 
अब युग-परिवतंन हुआ है। वर्तेमात युग की माँग भूमि का समवितरण और 
समता-स्थापनां है। अतएवं भदान-यज्ञ-आन्दोलन के माध्यम से सर्वोदिय- 

प्रतिष्ठा के सभी प्रयत्न किये जाने का सुयोग् आ गया है। अपने लक्ष्य की 
ओर बढ़ने बै- लिए हमें यह नवीन माध्यम प्राप्त हुआ है । 


स्वोदिय-सूत्र 


बोबगया-सर्वोदिय-सम्मेलन में श्री जयप्रकाश नारायण ढारा जीवनदान' 
वी थाद्वान किये जाने पर विनोवाजी ने अपने जीवन को समपित करते हुए 
उन्हें एक पत्र छिखा। वे जीवन का समर्पण क्यों कर रहे हैं इसे उन्होने अपने 
और शब्दो में प्रकट किया है। वे शब्द है. भूदानयज्ञमूल्क, ग्रामीयोगप्रधान 
अहिसात्मक काति! यह चार डाब्दो के द्वारा रचित एक महान सूत्र है। 
जल के रूप में इसमे सर्वोदिय का, अर्थात नवीन समाज-रचना का आपार, स्वरुप, 
पीपन और उद्देश्य अकट है। विदोचाजी से इस यूत्र का स्पष्टीकरण करते हुए 
कह है कि प्रथम शब्द भूदान-यज्ञ| इसका आधार है और अन्तिम झब्द काति' 
उैक्षका उद्देयहै। दितीय ब्ब्द प्रामोद्योगप्रधान! इसका स्वरूप और तृतीय घब्द 
अहिसा! इसकी साथना का उपाय है। क्राति' झब्द की व्यास्या इसके पूर्व की 
चुकी है । बाकी तोन शब्दों के व्यवहार का उद्व्य क्या है, यह समझने की 
है। उससे सर्वोदय के आधार, स्वरूप और साधना के उपाय के 
पम्बन्व में स्थिति स्पप्ट हो जायगी ँ 
(के ) मूदान-यज्ञमूलका--( १) वर्बमाव सामाजिक विकृति का: 
चर है शोपण। केन्द्रित उत्पादन व्यवस्था के द्वारा ही समाज में शोपर्ण * 
जप है। भूमि के बारे में भी यदी व्यवस्था चल रही है। भूमि में 
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हम यत्र थे प्रति आसवत हा और यह पटें मि मिखये साय प्रतियोगिता परने 
योग्य मत्र ग्रामोद्योग में नदी है, इसलिए हम उसवा व्यवहार गही बरेंगे तो 
ऐसा बहने या मतत्य यह होगा वि हम उस ढग से चिन्तन नही यरते, जिस 
ढग से परगा भाहिए। पाश्चात्य देश में तिसी व्यापार को चलते देसवर ही 
हम उस चन्र या धोपे में पडबर वैसी बात बहतले है । इस सम्बन्ध में भी 
गांधीजी ने हमें सावथात कर दिया था वि हम गलती घर रहे हू। मैने देसा 
है वि" जहाँ हम समता यी बात बहते है, वहाँ हमारे सामने उसवा विरोध पर 
विपमता वी बात कोई नटी बह पात्ता। वितु, वे एफिशियेन्सी' या दक्षता 
ये बात उद़ाते हूँ। ये गहते है वि आप समताबादी हूँ. पिन्तु हम देक्षतावादी 
है । इस अगर ये एप गुण ये विशद्ध दूसरा युण पडा पर दत हैं। फात 
विरोध चलता रहता है। आजवछ पूंजीवादियों न दक्षता बी आबाज उठायी 
है। मै श्री दक्षता चाहता हूँ, विन्तु में यह नहीं चाहता वि' परिवार ने बुछ 
सॉगो का भोजन मिले और बाकी लोग भूसे रहें,। में चाहता हूँ बि सब छोग 
भोजन्‌ पाये । यदि वतमान परिस्थिति में प्रामोयोग गा यत्र स़वके भोजन वी 
व्यवस्था करने में राक्षम हो, तो उसे ग्रहण वरना कतव्य है। मुछ छागा बेः 
स्‍्मार्थसाधत थे लिए बावी छोग्ो को बेकार रसफर हम सक्षम होने वा दावा 
नहीं कर शाकूंगे,। 2 6 न ह 
$ ५ भारत भ् आज उत्पादन बहुत कम है और वेवारी बहुत अधिव हे? 
अस़तोप की सृष्टि इसीलिए हुई है। ओर वह समय-समय पर ड्रथसर पाकर 
"प्रकट ही रहा है? इसचे प्रतिकार वे लिए..ुछ वरना ही पडेंगा। असंतोष 
'मेटाने वे लिए चेप्टा की जानी चाहिए। गाधीजी का यह नियम था वि 0 
आवश्यकता सबसे अधिक होती थी, उसे वे सहायता अदान करते थ 7 कि 
दुखायल्‍'ने कहा 'है कि सहायता देने का क्रम इस प्रकार होना चाहिए-;पह' 
भूखा, फिर दु खी और तय सुखी । किन्तु आज इसवे विपरीत फाम ही रहा है। 
“इसलिए गाधीजी सदा एक ही,वात सोचते थे दि जिसकी आवश्यकता 48 
अधिक है. उसकी सहायता बइने वा उपाय विया जाना ज्ञाहिए ।, इस अवेषण 
के फछस्वरूप ही चरखे का आविप्फार हुआ था। मह उनकी अंदुभुत प्रतिभा 
है। यह उनकी काव्यशवित है। वेवल कुछ पक्तियाँ लिखने से ही री ६2० 
बना/जाता ! व्यासकाचार्य ने कहा है. बृवि ऋातिदर्शी ह्वोता है ( जि 
नह 
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दृष्टि विप्स्वी है, जो डूरदर्शी और सूधष्मदर्यी 2, घटी कवि है। इस अर्थ में 


गायीयो भी कवि थे। उन्होंने बुछ ब्ष पहने दी बह दिया था विः भारत के 
रिए ग्रानोयाग नित्तान्त आइश्पत हैं। उन्होने नयी तालीम, राष्ट्रभावा, 
भूमि के पुतवितरण आदि को बात वर्ड वर्ष पटले ही कर दी थी ॥ उन्होंते उिसलना 
बड़ा उपकार विदा है. बसी मटत्री उनकी बुद्धिमत्ता थो, कितनी प्रतिभा 
भौर व्तिना बात्मल्य उनसे हेँदय में था। उन्टोवे हम छोयो के लिए पितना 
कुछ विया। हमने उनसे ही प्रवाघ पाया 0? फिर भी हम आज हुल्मुर्द रहे 
है। दम ऐमे अभागे है ।! > पी 
स्वावल म्वन की दृष्टि से मसनृप्य के जोवन की प्रायमितर आवश्यकता 
पूरी व रने दे र्पिए यंदि भोजन और वरतप्र बा उत्पादा घर में कर सपत्ा सम्भप' 
ने हु, दा ग्राम में उतसा उपादन बरना होगा । इसे अतिरिक्त जो पन्चा 
माछ जिस ग्राम में पैदा होता है ओर जरा उसे तैयार माल में परिषत बर 
सेकना सम्भय हो, वहाँ उसके उत्लादन व “उवस्था, करनी द्वोगी और सैयार' 
माल हो ग्रूम के बाहुर भेजना होगा। जिस,प्रफोर सौर-मेडल में यूपं वेन्द्रविन्दु 
होता है, उत्ती प्रकार ग्रामोयोगस्सी सौर-मसरछ मे खादी सूर्य है उसे वेन्द्र 
बनागर अन्य प्रामाद्योग पैडे हो जायेगे। इमोल्ए महात्मा गावी जीवनभर 
लोगा को यह समझाते रहे कि अपन वस्त के लिए स्तय भृत कातिये और जो' 
छोग स्वय सूर्द न दात सबे, थे. सदर सरीदकर व्यवहार में 'छागे। किन्तु," 
स्वाबानता-्राप्ति के बाद अनेफ छोग कहते हूँ किस्वाबीनता भ्रापत्त करने के ' 
लिए ही तादों की आवश्यकता थी 4 अब खादा की और क्या आवश्यकता है ?' 
उन लागो के सम्बन्ध में विनोयाजी ने वह है कि वे बुद्धिश्रप्ट है. स्वा्धोनता 
को सुदृंड करने और उसके सरक्षण वे छिए खादी तथा ग्रामोद्योग अपरिहाये 
हूँ । यदि खादी का विकास न हागा, ता अन्य कसी भी ग्रामोथोग का दिंफार्स 
सम्भय नहीं हगा। वैसा होते से याँवा की गरीबी दुर करे सक्‍ना भी बहुत 
दूर को बात हो जायगो। बैसो स्थिति से ग्राम खनिका एव मिल्-माल्की ; 
के गाल में चले जायग और स्वतन रूप से जीवन-यात्रा अस्म्भव हो जायग्री « 
थोडे में इसे या कह सक्‍्ते'है कि ग्रामा को स्वाबीवता विछुप्त हो जायगी और 
“परिणामस्वरूप देश को स्वतँव्ता को खो देसे का रात्ता साफ़ हो जायगा। 
इसीलिए जो छोग खह्दर नही पहनते, उनसे विनोवाजी ने अपुरोध किया है कि 
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वे सदर सरीदें और मिल में बने कपडे से जितना अधिव पैसा इसमे देगा पडे, 
उसे गरीबो वो गृप्त दान रिया मान छें। उन्होने बहा है. “यदि हम चार रुपये 
मूल्य की सादी परनें, तो दा रुपये तो मिल था वपडा सरीदने में भी पर्च होते--- 
बापी दो रुपये हम दान-धर्म में सर्च हुआ मान छे । यदि हिसाव क्ताव रखते 
हो, तो उसमें लिसें कि दो रुपये वा पपडा और दो रुपये दान-धर्म वी मद में 
सर्च हुए। देश की माँ-बहनो को यदि बचाना चाहते है, तो शुछ धर्म तो बरना 
ही पडेगा। यदि इस तरह दान-धर्म करेंगे, तो गरीब बेवार नहीं हांगे। 
भीष्मपितामह ने यहा था “दरिद्वान्‌ भर वौन्‍्तेय, मा प्रवच्छेशवर धनम्‌/-- 
अर्यात्‌ गरीबों को धन दो, घनवानों वो नही ।” 
है सब लोग उत्पादव श्रम बरे। सबयों उत्पादब' श्रम बरने वा सुयोग 
देना, होगा ! यह पग्रामोद्योग की मूल बात है। विन्तु वैवल उत्पादव श्रम! 
कहना ठीक नही होगा,. फयोविः जो बड़े मश्ीनी उद्योग बरोडो मनुष्यों को 
बेकार कर देते है, उनमें काम करनेवाले मजदूर भी तो उत्पादक श्रम ही 
य्रते है। कपड़े पी मिल और ख़ावछ की,मिल में मजदूर जो पाम करते 
है, यह भी तो उत्पादक' श्रम ही है। इसीलिए विवोवाजी ने गृह-्उधोगों 
में प्रयुक्त उत्पादव श्रम को (्रोहरहित” विशेषण प्रदान क्या है। वेवारी 
उत्पन्न कुरनेवाछे मश्लीनी उद्योगो.में नियुक्त मजदूरों और ग्रामोद्योगों में 
उत्पादन करनेवाले मजदूरों बे' बीच यही अन्तर है। एव का'श्रम द्रोहरहित 
होता है, भर्यात्‌ दूसरे का उससे अनिप्ट नहीं होता और दूसरे का श्रम 
* द्रोहकारी' होता है । ५ 
«... हमारी समाज-रचना ग्रामोयोग प्रधान होगी । विनोबाजी ने इसका 
स्पप्टीवरण करते हुए कहा है. “प्रधान कहने का कारण यह है वि गौण 
” रूप से और भी चीजें इसमे रहेगी।” वे चीजें है--नयी तालीम राष्ट्रभाषा, 
सामाजिक क्षेत्र मे समता-स्थापना आदि। महात्मा ग्राधी द्वारा निदिष्द 
“१८ सूत्री रचनात्मक कार्यों में ये सब गोण विषय हैँ। इनके अतिरिक्‍त स्थिति 
हिय आवश्यकता के अनुसार, नयी बातें भी इसमे रहेंगी । 
* (ग)' अहिसात्मक---विनोबाजी ने 'अहिंसात्मक' शब्दु|का स्पष्टीकरण 
करते हुए कहा है. “हमारी ऋति का साधन अहिंसा होगी। इसे हम संत्या- 
ग्रह भी कहते है ! इसके चार अग है. ( १ ) डु ख-कष्ट का वरण अथत्‌ तपस्या, 
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(२ ) विचार-प्रचार, ( ३ ) नयी ताल्ोम और ( ४ ) पाप अर्थात्‌ अन्याय 
से असहयोग।” हे 

नवीन समाज-रचना में अहिसा तीन प्रकार से काम करेगी : (१) 
स्वतश्र॒ जनशक्ति, (२) वर्तव्य-विभाजन और (३) 
इस सम्बन्ध में पहछे विचार किया जा चुका है। राष्ट्रशक्ति वा सहारा न लेकर 
या उसका प्रथोग न कर या उसकी अप्रे्ा न कर सर्वसाधारण अपनी प्रेरणा 
से अपनी विधायक शक्ति को जाग्रत करके कार्य पूरा करेगे। यह हिसा के 
विरुद्ध होगा ।--जैसे कानून बनने की प्रतीक्षा मे न रहकर भूमि प्राप्त करने और , 
वितरण करने का काम । प्रामोद्योगो के क्षेत्र में भी जनशक्ति का निर्माण करके 
अग्रसर होना। कानून की सहायता से या सरकार की शबित के प्रयोग हि सै 
ग्रामोयोगों की उनति के लिए अपेक्षा नही करना । वर्तव्य-विभाजग है... 
राप्ट्रशक्ति या आयिक शक्ति का विकेन्दीकरण, अर्थात्‌ शक्ति को क्ेन्ट पे 
लेकर प्रामो में वितरित कर देवा । वह केवल प्रशासनिक अधिकारी (4०३: 
प्रंडबतए2 २एध०्संध) की सृष्टि करना नही है। विचार-शारान कहते 
हैं उम्त पद्धत्ति को, जिसमें बाहरी झक्ति या कानून के भय से नही, बल्कि 
हृदय में विचार'करके, समझ करके, आतरिक प्रेरणा से सार्वजनिक सभी 
क्षेत्रों में अपने को परिचाछित किया ज़ाय 
अहिंसात्मक क्रान्ति-साथना के दो पक्ष : 
विधायक (9०४४४४०) और नकारात्मक ( पब्डबधए०) 

भारत की वर्तमान समाज-व्यवस्था अत्यधिक विपमतामूछ़क है। एक 
ओर कुछ व्यक्तियों के पास करोडो रुपये की भूमि, सम्पत्ति और पैन-दौज़त 
जमा है और दूसरी ओर करोड़ो व्यक्ति दारुण दरिद्रता से दबे पढे है। परे के ' 
सार्य से, अहिसा के भाग से इस विपमता को दहुर करना होगा। समतामूछक 
समाज या सर्वोदिय-समाज की स्थापना करनी होगी। इसका आधार किस 
अकार तैयार किया जाय ? जिनके पास अधिक भूमि है, वे अपनी: फालतु 
को समविभाजन या समवितरण के लिए समाज को अपित्‌ कर दे। भूमि 
किसीकी नही है। भूमि भगवान्‌ की है, सभाज की है। इसलिए भमि 
व्यक्ति का स्वामित्व नही रह सकता। अतएव जिनके पास थोडी भूमि है, 
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चुका है, फिर भी इस प्रसय से सक्षेप्र में इनका उल्लेख आवश्यक है।" यह्‌ 
पंचसूत्री साम्य निम्न श्रकार है. की 

(१) सभी मनुप्य समान हैं, क्योकि सवमे एक ही आत्मा निवास 
करती है। आत्मा की एकता साभ्य का मूल है। परमतत्त्व पूर्ण है पूर्ण मे 
जो उत्तन्न होता है, वह भी पूर्ण होता है और जो बच जाता है, बह भी । सद 
पूर्ण हैं । सब समान है। इसीलिए सभी मनुष्य समान है। स्ाम्यके ड््ये बूनियादी 
आदइशवं को ग्रहण करने से वह जीदन के विभिन्न लेबो में प्रतिफलित होता * 
है और इस प्रकार साम्य का विकास होता है। यह बुनियादी साम्य अन्य चार 
प्रकार के साम्यो का मूछ है। छा 

(२) यद्यपि सभी मनुप्य समान है, तथापि देसा जाता है कि सबके ' 
जीवन का समान विकास नही होता अयया एक ही दिशा में सुवका 
नही होता। क्सीक्य विकास एक दिशा में होता है, किनौकां दूसरी दिशा मे 
और तिसीका तीसरी दिद्या में । ज़िसोका विकास किसाने के रुप गे हुआ है 
और किसीका मेहपूर के रूप में । किसौका विकास वकील, डॉक्टर गौर जय के 
रूप में हुआ है। अपने-अपने विवास के अनुसार यदि सब छोग,अपनी-अपनी: 
भूमिका में सच्चाई के साथ और अललान्त भाव से समाज की सेवा या समाज- 


किसान सच्चाई के साथ और बक्लान्त भाव से खत मे काम करे तथा जज साहब 
भी सच्चाई के साथ अवछान्त भाव से अदालत में मुंकदमो का फैसला करें, तेरे 
दोनों की सेवाओ का वैतिक 'इल्प वरावर होगा ।' इन दोनो. दी सेवाओ का वैतिक 
भूल्य समान है। माता सन्तान का पाउन और पृह-परिचर्या करती है। पिता 
अर्थपार्जन बरता है। पिता की सेवा पा चैतिक मूल्य अपैक्षाकतो बेंधिक नहीं! 
है और न माता को ही सेवा का नैतिक मूल्य अधिक है। दोनो की सेवाओं का 
मैतिक मूल्य समान है। यही हं जीवन के नैतिक क्षेत्र धन साम्य। है 
( ३ ) यो सच्चाई के साय और अवछात भाव से कये गयी सभो सैदाओ“बा 
नैतिय मृल्य जिस प्रवार समान है, उसी प्रचार समाज की जो छोग इस असर 
सेवा करने है, उनकी सामाजिक सदा भी समाच होगी। एक दुष्टान्त 
ले। जन राहय अथवा अध्यापक की सामाजिक मर्वादा एक मेहतर की सामाजिक 
भर्यादा से अधिक नहीं है, बल्कि समान है। मेह्तर भछ साफ करता है, 
जे. 
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न 
किन्तु यह तो कोई अनुचित कार्य नही है। प्राह्डतिक नियमानुसार प्रत्येक व्यक्ति 
के शरीर से मल निकलता है। जिसवा मल हो, वही साफ करे, यही उचित 
है। जब तक समाज के सभी छोग यह अवश्यमेव सम्पादन क्या जानेबाला 
काम स्वय करने का दायित्व ग्रहण नही करते, तव तक जो व्यक्ति सबके द्वारा 

,अवहेलित कतंव्यों का वोझ अपने कन्धे पर उठाबर निष्ठापूर्वक वाम करता 
है. वह अवृज्ञा या घृणा का पान तो नही है, बल्कि अधिक मर्यादा का पात्र हैं। 
माताएँ अपनी सन्‍्ताव का मल साफ करती है, इसलिए क्या माताओं की मर्यादा 
शुण्ण हैं? मेहंतर माँ की इसी भूमिका में समाज की सेवा करते है। यदि यह 
कहा जाता है कि मेहतर अपरिप्कृत ढग से पाखाना साफ करते हैं और अपने वो 
गदा रखते है, तो इसके लिए उत्तरदायी कौन है? इसका दायित्व क्या उन पर 
नही है, जिन्होंने समाज को हाथो ( ॥74005 ) और सिरो ( प7८४05 ) गे 
विभवत करके विपमता की सृष्टि की है। जिनवी बुद्धि-्वृत्ति का विकास 
"हुआ है, ऐसे वैज्ञानिक, जज साहब, अध्यापक आदि नें परिप्कृत ढग से पाखाता 
साफ करने की पद्धति का , आविष्कार करके मेहतर को तत्सम्वन्धी शिक्षा क्यो 
सही दी ? उन्हें साफ रहने की शिक्षा उन्होने क्यो नहीं दी ? अतएवं समाज की 
,्पेवा करनेवाले सभी लोगो की सामाजिक मर्यादा समान है। यही सामाजिक 

जीवन के साम्य का आदर्श है। है| 
(४ ) निष्ठा और सच्चाई वे साथ की जानेवाली सभी सेवाओ वा 
आर्थिक मूल्य समान होना चाहिए, अन्यथा आधिकृ क्षेत्र में स्थायी रूप से 
साम्य छा सकना किसी भी प्रकार सम्भव नही है। एक व्यवित सच्चाई वे साथ 
८ घटे परिश्रम करके जो पारिश्रमिक पायेगा, दूसरा व्यक्ति ठीक उतने ही 
समय में दूसरा काम करके उससे ५ सौ गुना पारिश्रमिक क्यों पायेगा ? 
८ घढे परिश्रम करके खेतिहर मजदूर एक रुपया पाता है और दूसरी ओर एक 
व्यवित दो घंटे एडवोबेट का काम करवे ५ सी रुपमे छेता है। ऐसा बया होगा ; 
पारिश्रमिक दिया जाता है भरण-पोषण वे लिए। एडवोबेट के भरण-पोपण 
के लिए वया क्सान की अपेक्षा ५ सी गुता अधिक की आवश्यकता हीती है ? 
उसकी क्षुधा, उसकी सर्दीन्यर्मी का बोध, उसवी सुख-भोग की स्पृह्दा और 
उसकी दु सभोग की वितृष्णा कृपक की अपेक्षा क्‍या ५ सौ गुती अधिक है ? 


ऐसा तो नही है। सभी मनुष्यों की आवश्यक्ताएँ समान है। थोडा-बढुत पार्यक्य 
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भी है, किन्तु वह मनुष्य के हाथ की पाँच ऑपूलियों के सदृश् है--सम्ान भी नही 
है और असमान भी नही। तब पारिश्रमिक में इतना अन्तर क्‍यों रहेगा ? 
इसीलिए महात्मा गराधी कहते थे : यदि नाई की आठ घंटे की मजदूसे आठ 
आने हो, तो वकोौछ को भी आढ घड़े की मजदूरी आठ आते होनी' चाहिए।* 
यही है आयिक जीवन के क्षेत्र मे साम्य का आदर । हि हे 

(५) जिस कारण से सभी मनुष्य समान है, उसी कारण से सबके संत को्‌ 
समान मूल्य और भर्यादा देनी होगी। यदिऐसा हो, तो बहुमत' के वोट के 
वर पर काम क्यों चलाया जायगा ? सार्वजनिक वोट की प्रया प्रचलित है। 
प्रत्येक व्यक्ति के अधिकार में एक बोट है। प्रत्येक के वोट का मूल्य समान है। 
किन्तु, जभी सौ व्यक्तियों में से ५६ व्यक्तियों के वोट एक-ओर हो जाते है, 
तभी बाकी ४९ व्यक्तियों के वोट का कोई मूल्य नही रह जाता। यह साम्य- 
विरुद्ध है। इसलिए सभी सिद्धान्त सर्वसरम्मति से स्वीकृत हों, यह आवश्यक 
है। तभी सबके मत कौ समान मूल्य और समान मर्यादा दे सकना सम्भव होगा । 
राष्ट्रीय क्षेत्र में और अन्य सभी क्षेत्रों में इस प्रकार सर्वसम्मति से काम चलने पर 
ही वास्तविक साम्य की प्रतिप्ठा होगी। 

सह पाँच भ्रकार का साम्य क्राति-साघवा का विधायक पक्ष है। नकारात्मक 

और विधायक, दोनो मार्गों से अग्रसर होने से ही सम्पूर्ण ऋति की दिशा में 
अग्रगति हो सकेगी । 


शासनमुक्त समाज 
सर्वोदिय-समाज-पतिप्ठा का याजना में पैमाज की चरम परिणतति है--- 


शासनमुक्त अवस्था। यह केवछ $६४४८९३५ 50०७ अर्थात्‌ दासनहीन 
समाज नही है। इसमे सामाजिक शासन भी नही रहेगा। प्रत्येक व्यक्ति अपनी 
विवेक-बुद्धि से चलेगा। प्रत्येक व्यक्ति की विवेक-बुद्धि इस प्रकार विकसित 
होगी कि किसीके साथ किसीका स्वार्थजन्य सधर्प नही होगा, अर्थात्‌ किसी 
संघर्ष या विवाद का जन्म ही नही होगा । वास्तविकता के क्षेत्र सें, सम्भव है, 

कभी भी इस स्थिति को पूर्ण रूप से प्राप्त कर सकना सम्भव न हो। 

रूप से शासनमुक्त समाज एक आदझ्न है। आदर्श तक पहुँचने के लिए चिरकाऊू 


तक अयल्न होंगे, उस्ती ओर उत्तरोत्तर अग्रसर हुआ जायया, किन्तु हो सकता 
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है वि कभी भी आदर्श तक न पहुँचा जा सबे'। किन्तु यही बात मन मे रसकर 
आगे बढा जायगा कि एक्-त-एक दिन आदर्श तक पहुँचना होगा और पहुँचा 
, जायगा | इसल्ए इस आदर्श की अव्टेडना नहीं वरनी होगी, क्योंबि बसा 
हौने से अन्य सबे व्यवस्थाओ वा मूछ शिविछ्त पड जायगा। आदर्श तो रेसागणित 
के बिन्दु बे समान है। उसको बल्पना की जाती है, पर कभी उसे देखा नहीं 
जाता, परन्तु उसकी अवहेलना वरके कोई वैज्ञानिवा वास्तव में आगे वढ़ भी 
* नही सकता, क्योकि बैसा होने से रेखागणित वे परवर्ती सभी सिद्धान्त अचछ 
पड जायँंगे। कल्पना को त्याग कर कोई इजीनियर किसी दालान वा नक्शा 
तैयार नही कर सकता। इसी प्रकार शासनमुक्त समाज का आदर्श सामने न 
रखने से सर्वोदिय-योजना के अनुसार राष्ट्रीय, आधिक,और सामाजिक क्षेत्र में 
किसी प्रवार की रचनात्मक व्यवस्था ठीव' तरह से कर सकना सम्भव नहीं 
,दीगा। अतएव पूर्ण शासनमुक्त अवस्था आदर्श-स्वरूप्‌ रहेगी, परन्तु व्याव- 
हारिव क्षेत्र में उसवा प्रत्यक्ष रूप होगा शासन-निरपेक्ष समाज। शासन वा 
आधार है दण्डशक्ति, इसीलिए उसे 'दण्ड-निरपेक्ष समाज' भी बहा जाता है। ४ 
धि सर्वोदिय का चरम ल्ष्य शासनमुव्त समाज क्यों है ? सर्वोदिय वा अर्थ 
है अहिसात्म+ समाज फी रचना, अर्थात्‌ हिंमामुवित | सामाजिक क्षेत्र मे 
« झासन और शोपण, इन्ही दोनो के माध्यम से हिंसा प्रवट होती है। आधविक 
क्षेत्र में हिसा शोपण का रूप ग्रहण बरती है। शोपण वे फलस्वरूप और उसकी 
प्रतिक्रिया से समाज मेप्तरह-तरह की विश्वखलाएँ उत्पन होती है। इसीहे छिए 
शासन की आवश्यकता होती है, इसीलिए शासन-व्यवस्था वा आविप्काद 
हआ है। समाञ् में शोषण का आधार है मिद्वित उत्पादन-ब्यवस्था, अर्थत्‌ 
पूंजीवाद । आजबल उत्पादन के कल-पुर्ें बेबल पजीपतियो वे हाम में नही हैं, 
बल्कि वे उत्तरोत्तर राष्ट्र वेः हाथ में जमा हो रहे है । व्यवितगत और ये र-सर- 
बारी पूँजीवाद के दिन चले जा रहे हैँ और उसके रथान पर राष्ट्यूजीवाद 
स्थापित हो रहा है। आजकल मसार की प्राय सब अवार की राए्ट्र-ध्यवस्था 
ही वास्तविक रूप में सर्वाधिवारी वन गयी है, अर्थात्‌ सानव-जीवन वे सभी 
क्षेत्रों में राष्ट्र वा नियत्रण स्थापित बिया जा रहा है। फएटहि० 56 या 
बल्याणपारी राष्ट्र के रूप में आज राष्ट्र-व्यवस्था सर्वाधिवारी ( प्री 
27080 ) बन गयी है। इस महाविराद्‌ राप्ट्रयत्र को खिलाने में द्वी सर्ववाधारय 
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चा अधिकाश उत्पादन ' समाप्त हो जाता है। राप्ट्र्यवस्या ये संचारन के 
छिए समाज क्या एक बडा भाग जाज अनुत्ादब-गोप्ठी में परिणत हो गया है। 
अनुत्पादक होने पर भी उनको सुख-सुविधाओ की माँग सर्वोपरि मानी जा रही 
है। इस प्रशार धासन-व्यवस्था थाज समाज के एक भहाविराद्‌ झोयरः आरु* 
हिंसा-सस्था के रूप में परिणत्‌ हो गयी है। इसोलिए समाज को हिंसामुक्त करने 
के लिए उसे शासनमुद्त भी करना होगा। किन्तु डिस पद्धति या प्रक्रिय का 
अनुसरण करने से यह सम्भव हो सकता है ? शासन-सस्था पर प्रत्यक्ष रूप से 
आधात फरने से उसका विनादय सम्भव नही होगा। यह सत्य है कि जितने दिनो 
त्तक झासन की आवश्यकता रहेगी, उतने दियो तक शासन-व्यवस्था का सम्पूर्णत 
विनाइ सम्भव नही होगा । झोपण बन्द करने के लिए पहले वह काम करना 
होगा, जिससे शोपण के लिए स्थान ही न रह जाथ। अतएव धममूछक 
स्वावलम्बन और सहयोगी तथा सहवारी वृत्ति का विकास होना आवश्यक 
है। अर्यात्‌ केन्द्रित उत्पादन-व्यवस्था के स्थान पर ,विवेन्द्रित और मूः 
उतादन-व्यवस्था का श्रीगणेश करना होगा । उससे जनशवित का विकास 
होगा। जीवन के लिए आवश्यक चस्तुओ में से जिनका उत्पादन घर में ही कर 
छेना सम्भव हो, उन्हें गृह-उद्योग के रूप में ग्रहण करना होगा । जिनका 
उत्पादन घर में कर सकना सम्भव न हो, किन्तु ग्राम में कर सक्‍ना सम्भव 
हो, उन्हें ग्रामोद्योग के साध्यम से तैथार करना होगा। इसी प्रवार जिय 
चघस्तुओ को ग्राम मे उत्पादित कर सकना सम्भूवन हो, उन्हें सथाक्रम जिला, 
राज्य और राष्ट्र में उत्पन्न करना होगा । राराश यह कि पूंजीवादी अर्थ- 
व्यवस्था के स्थान पर स्वावरुम्वी और सहकारी आधिक पद्धति की स्थापना 
करती होगी । इस नवीन व्यवस्था मे यन्नो का उपयोग कहाँ तक होगा, इस बारे 
में पहले ही विचार किया जा चुका है। केवल उद्योच्र का ही नही, कृषि-व्यवस्था 
का भी पूर्णत विकेद्धीकरण करना होगा और उसे स्वावरूम्वन के आधार पर 
झतिप्ठित करना होगा। इसल्ए भूमि का घर-घर में वितरण करना आव- 
श्यक है जिसमें सभी छोग अपने हाथ से खती करने का सुयोग पाय और 
भूमि का पंजी के रूप मे कोई व्यवहार न कर सकें। सबसे अधिक इसी बात 
कही आवब्यकता है और सर्वप्रथम यही होना आवश्यक है। कारण, भूमि से जो 
उत्पादन किया जाता है, वही मौलिक उत्पादन होता है। अर्थात्‌ बन्यान्य 
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सभी वस्तुओं पारा उत्तादन एपि-उत्पादित वस्तुओं से या उनवी सहायता से 
होता है। इसलिए एपि ही उद्योग था आपार है। इस दृष्टि से भूदान-यत् 
अहिसात्मप' समाज-निर्माण वा आधार है। 
, ' पहले ही वहा जा चुवा है वि मम्युनिस्ट छोग ऐसा सोचते हूँ वि अत में 
राष्ट्र नही रहेया। वे कहते हैं नि. इस अवरथा यो छामे ये' लिए पहड़े राष्ट्र मे! 
पर्याप्त दृढ़ होने की आवश्यकता है | पहले सर्वहारा छोगो वा अधिनायववाद 
प्रतिप्ठित बरना होगा। बाद में राष्ट्र क्षीण होवर लुप्त हो जायगा। विन्तु, 
शाप्ट्र बे' अत में विछोप वे! छिए आरम्म से ही उसे क्षीण बनाने का वाम शुरू 
बरना होगा। पश्चिम जाते के लिए पूरद वी ओर चलते से लक्ष्य तक नही 
पहुँचा जा सपेगा। इसलिए भूमि-वितरण और गृह-उद्योग की प्रतिष्ठा बरने 
बे' प्रयत्त के साथ-साथ राष्ट्रीय धासन-शव्ति वा भी धीरे-धीरे वितरण वरना 
होगा। शवित वा वास्तव में विकेन्द्रीयरण होना चाहिए, जिसमें केवल स्थावीय 
२तिगाता5७०(४ए९ 2पता0प४0ए वी सृष्टि न हो।। ग्रामसचायत वह 
रूप ग्रहण बरेगी। ग्राम के भामलो में उसकी सार्वभीम सत्ता रहेगी। जैसे, 
यदि कोई ग्राम यह निश्चय करे कि ग्राम में मशीन वा तेल नही आने दिया 
जायगा, तो देश ये' अन्य भागो में दूसरी व्यवस्था के चलते रहने पर भी उसे 
अपने, सिद्धान्त को वार्यरूप में परिणत बरने का अधिकार प्राप्त हौगा। ग्राम" 
पचायत का क्या रूप है, यह इससे प्रकट होता है। सरवार जो ग्राम-पचायत 
स्थापित परना ज़ाहती है, वह वेवल स्थानीय हैतस7/50रधए९०२ 86707 
( शासन-सस्था ) ये रूप मे है। वास्तविक ग्राम-पचायत ग्रामवासियों के द्वारा 
सर्वसम्मति से निर्याचित होगी। ग्राम पचायत का सिद्धान्त बोटो से तय' नही 
होगा | इसमे सवसम्मति से सभी सिद्धान्त ग्रहण किये जायेंगे। ग्राम-नचायत की 
नीति के सम्बन्ध में विनोबाजी कहते है. “ब्राम-पचायत की नीति यही है कि 
भगवानू पाच व्यक्तियों थे माध्यम से बोलते है अर्थात्‌ पच्ायत का सर्वेसम्मत 
निर्णय भगवान्‌ का ही विचार मानवर स्वीकार कर छेना उचित है। यदि 
पाँच व्यक्तियों में से तीन या चार व्यक्त एक तरह वी बात कहें और बाकी 
लोग दूसरी तरह की वात कहे, तो वह भगवान्‌ का विचार नही हुआ।” इसी 
प्रकार क्रमश ग्रामराज की स्थापना की ओर अग्रसर होना होगा। 
ग्राम ही यह तय करेगा कि व्यवस्था और उत्पादव का कितना दायित्व 
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2.8 
आम ग्रहण करेगा । जितना दायित्व ग्राम ले सकता है, उतना अपने छिए रखकर 
बाकी दायित्व के विद्येप-विज्ञेप भाग आवश्यकता के अनुरार बह क्रमश. जिला, 
राज्य और केद्ध को सौप देगा। इसके छिए उन-उन स्थानों में, आअर्यात्‌ ग्राम 
से जिला, जिला से राज्य और राज्य से केन्द्र को, प्रतिनिधि भेजने की पद्धति 
भी ग्राम ही निश्चित कर देगा। इस प्रकार शासन-शक्ति और शासन-व्यवस्था 
का मूल ग्राम मे रहेगा और वह जितना आगे अग्रसर होता जायगा, उसी मात्रा में 
केन्र की शक्ति क्षीण होते होते क्षीणतम: होती जायगी। आम से राष्ट्र तक प्रत्येक 
अस्या का प्रतिनिधि-निर्वाचत और सम्पूर्ण कार्य-व्यवस्था निष्पक्ष रूप से और 
सर्वसम्मति से होगो ! पक्षगत पद्धति को त्याग देने से सिद्धान्त-प्रहण और निर्वान 
चन में सर्वसम्मति पा सकना कठिन न होगा। राष्ट्र को समाप्त करने की 
प्रक्रिया में श्वक्ति के विकेन्द्रीकरण की व्यवस्था किस रूप में होना उचित है, 
इसका केवल एक आभास अभी इस रूप में दिया जा सकता है। समाज इस दिशा 
में जितना ही अग्रसर होगा, आगे के स्तर की रूपरेखा स्वभावत- उतनी ही' 
स्पष्ट होगी। 
निरपेक्ष भाव से भूदान-यज्ञ के द्वारा भूमि-समस्या का समाधान होते 
“रहने ओर गृह-उद्योग आदि की स्थापना के द्वारा उद्योग-व्यवस्था का विकेन्द्र- 


अपेक्षा न कर और आदर्श को सामने रखकर जनशक्ति के बल पर आगे बढ़ना 
होगा। जहाज से तुलना करने पर नवीन समाज-रचना में पूर्ण 

समाज दिद्या-निर्णायक यत्र का काम करेगा और स्वतत्र जनशक्ति उसकी 
20007 80:०८ ( बैटरी ) होगी। «६ 


सेमाज-व्यवस्था में यह आमूल परिवर्तन सहज-साध्य करने के लिए शिक्षा- 
व्यवस्था में तदनुरूप आमूल परिवर्तन होना जरूरी है और मनृष्य की प्रत्येक 
चेष्टा के साथ शिक्षा का सम्बन्ध रहना भी आवश्यक है। इसीलिए महात्मा 
गाधी ने बुनियादी शिक्षा-व्यवस्था को जन्म दिया ॥ समाज में बुनियादी सूल्य- 
परिवर्तन का काम्र जितना आगे बढेगा, बुनियादी शिक्षा का काम मी उतना ही 
आये बढेगा, अन्यथा नही । 

यदि चरम लक्ष्य घासनमुक्त समाज की स्थापना है, तो फिर इस दिया रे 
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किये जानेयाले प्रयत्तो में सरवार वी सहायता क्यो छी जाती है? क्‍या इससे 
ये प्रयत्न व्याहृत नहीं हागे ? ऐसी शवा वा समायान करते हुए विनोबाजी ने 
बहा हऐै--( १) मोक्ष अथया झरीर-सुक्ति थे लिए साथया शरीर की सहायता 
से या शरीर के साध्यम से की जाती है। ( २ ) पुल्हाडी से छफ़्डी पादी जाती 
है, विन्‍्तु उसबा बेद एबडी वा ही होता है। अच्छी सरवार यही चाहेगी कि 
उत्तम पद्धति से श्रमश झास्रा-व्यवस्था लुप्त हो और जाता स्वततर जाशविंत 
के सहारे अपने पैरो पर सडा होना सोसे । माता-पिता चाहते हैं वि' सन्तान 
उनकी सहायता थी अपेक्षा न बर अपने पैरों पर सडा होना सीखे । इसलिए 
सरकार यदि सर्वोदय के बाम में सहायता बरे, तो उसे ग्रहण करने में थोई क्षति 
नही है। हाथ में तो पूरी वुल्टाडी है दी । यदि हाथ में केवल कुल्हाडी का बेट 
ही रहता, तो शवा होना ठीक था। 
यह अत्यन्त आनद और गौरव की बात है वि महाभारत में राज्यविद्वीनता 
बे आदर्श पर प्रतिप्ठित एक देश का वर्णन है । 
“न राज्य नैव राजासीतू न दण्डो न च दाण्डिक । 
धर्मेणेव प्रजा सर्वा रक्षन्ति सम परस्परम्‌ ॥/ 
“उस देश में कोई राजा नही था । सजा देने के' लिए दड नही था। दड- 
धारी भी कोई नही था। उस देश वे' सव लोग धर्म-तान-सम्पन्न थे, इसलिए वे 
धर्म-बुद्धि के' घल पर परस्पर रक्षा करते थे ।” 


शारीरिक अम का महत्त्व 


सवीन समाज-रचना या सर्वोदियनस्थापना मे लिए अत्येक व्यक्तित द्वारा 
उत्पादक शारीरिक श्रम किये जाने की आवश्यकता पर क्यों विशेष जोर दिया 
जाता है यह अच्छी तरह समझना आवश्यक है। साधना-पद्धति के पीछे जो 
गम्भीर विचारधारा है, वह समझने से सर्वोदिय के पथ पर अग्रसर होने के लिए 
सब छोग प्रेरणा पा सकेंगे। व्यावहारिक दृष्टि से जीवन का आयिक क्षेत्र 
सबसे आवश्यक है। आधिव क्षेत्र में ही सर्वोदिय का रूप सबसे अधिक प्रकाशमान 
होता है। इसीलिए सर्वोदिय की स्थापना में आथिक समता सर्वाधिक आवश्यक 
है। आधिव क्षेत्र मे समता-स्थापना का अर्थ यही है कि ( १ ) समाज-उपकारी 
कोई भी काम वयो न हो, उसका आधिक मूल्य समान होना चाहिए । एक और 


शारीरिक भ्रम का महत्त्व र४€ 


जिस प्रकार खेतिहर-मजदूई के एक घटे के श्रम का और सुनार अथवा नाई के 
एक घट के भ्रम का मूल्य समान हगा, दूसरी ओर उसी प्रकार सेतिहर-मजडूर 
को एक घदे के थम का जितना पैसा दिया जायगा, एक वकील को भी उससे 
अधिक पैसा एक घटे वै श्रम के लिए नही दिया जायगा ॥ अत विभिन्न श्रेणियों 
के शारीरिक श्रम का मूल्य जिस अज्ार समान होना चाहिए, उत्ते प्रकार 
शारीरिक और बौद्धिक काम के मूल्य में भी कोई पार्यक्य नही रहना चाहिए। 
(२ ) नैतिक और सामाजिक समानता न आने से आधिफ समानता की 
स्थापना ढ॒ साध्य होगी। समाज के छिए सेती के काम को जिम्त प्रशर आब- 
इयकता है, अध्यापक के अध्यापन-कार्य की भी वैसी ही आवश्यकता है। नैतिक 
दृष्टि से इन दोनो का ही समान गूत्य होना उचित है। इसवे- अतिरिक्त मजदूर 
और अध्यापक की सामाजिक मर्यादा भी समान होती चाहिए। अध्यापक को 
खेतिहर-मजदूर से ऊँचा मानना ठोक नही है। खेती और अध्यापन, दोनो कामों 
का नैतिक भूल्य समान है, सामाजिक भ्यादा भी समान है और सामाजिक 
मर्यादा की दृष्टि से खेतिहर-मजदूर और अध्यापक, दोनो ही समाव हैं। समाज 
की दृष्टि में यदि इन दोनो कामरो की आवश्यकता समान रूप से हो और उनकी 
मर्यादा भी समान हो, तो आधिक क्षेत्र की विचारधारा भी दोनो को 

की ओर छे जायगी। साराश यह कि एक खेतिहर मजदूर के पोषण के लिए 
जितनी वस्तुओ की आवश्यकता है, अध्यापक के पोषण के लिए भी उतनी ह्दी 
वेस्तुओ की आवश्यकता है। अतएव दोनो के पारिश्रमिकः में भेद रहने का 

ल 


आज समाज में वीद्धिक कामो और शारीरिक श्रम के कामो के पारि- 
अमिक में विरादू अन्तर है। सामाजिक क्षेत्र मे भी श्रमजीबी को बुद्धिजीवी 
की तुलता में वहुत कम सम्मान मिलता है। यह केन्द्रित उत्पादन-व्यवस्था 
का परिणाम है, क्योकि केन्द्रित उत्पादन-व्यवस्था में, अयात्‌ बढ़े मणीनी 
जयोगो रे मैनेजर जादि सभी स्वर के अधिकारिया और भश्जीनो के निमत्रिओं 
पैथा उनको चछानेवाले इज्जीनियरो आदि को उच्च स्तर का वीद्धिक काम 
करना पडता है। इसरी ओर, वहाँ मजदुरो के छिए बुद्धितत कोई काम नही 
होता। इसीलिए चैंतिक और आधिक समानता की स्थापना के डिए इस अवध्या- 
का बना रहना सर्ववा अनुकूल नही है। समता की स्थापना के छिए उत्पादन- 

१६ 


श्डर भूदान : कया और पयो ? 


व्यवस्था ऐसी होनी चाहिए, जिसमे शारीरिक श्रम वे बाम की अधिव आव- 
इयवता हो--साथ ही श्रम और बुद्धि वा समन्वय हो। उत्पादन-व्यवस्था 
के विवेन्द्रीकरण वे द्वारा यह उद्देश्य सिद्ध होगा। ग्रामोद्योग या गृह-उद्योग में 
मजदूर और इज्जीनियर एक ही व्यवित होगा, अर्थात्‌ बुद्धियत काम की आव- 
इयकता पड़ने पर मजदूर ही उसे सहज रूप से वर छे सकेगा। इसमें जटिल 
बुद्धि की आवश्यकता नही है। इसमें बुद्धि वी (०४००० ( एवाधिवार ) 
नही रहती। इसके अतिरिक्त विकेन्द्रित व्यवस्था में अछग से सचालव या 
व्यवस्थापक वी आवश्यकता नही है। इसमें इतनी कम पूंजी छगती है कि मजदूर 
हो उतनी पूंजी छगा सकता है। इस प्रकार गृह-उद्योग में उद्योग का मालिक 
स्वय ही एक साथ पूंजीपति, मजदूर, सचालक और इश्जीनियर होता है। 
अतएव उसमें समता स्वयमेव स्थापित हो जाती है। 
क्षेन्द्रित उत्पादन-व्यवस्था की तुलना मे ग्रामोद्योग में वई गुना अधिक 
लोगो वे” शारीरिक श्रम करने की आवश्यकता होती है। उसमें शारीरिक 
श्रम भी अधिक करना पडता है। इसके अतिरिक्त आज शारीरिक श्रम के 
अति अश्राह्यता और घृणा का भाव पाया जाता है । समता-स्थापना के क्षेत्र 
मं वही सबसे अधिक मानसिक प्रतिबन्धस्वरूप है। इसलिए यदि आधिक 
समता की स्थापना करनी हो, तो उसके आधारस्वरूप पहले समाज में शारी- 
रिक श्रमसम्बन्धी मानसिक परिवर्तन छाना होगा। जिन्हें आज जीविकोपाजंन 
के लिए शारीरिक श्रम करने की कोई आवश्यक्ता नही पडती, जो छोग उच्च 
स्तर की और जटिल बुद्धि के कामो में कुशल है और समाज में प्रतिष्ठित स्थान 
प्राप्त किये हुए है, वे यदि नियमित रूप से प्रतिदिन अपना कुछ समय उत्पादक 
श्रम में लगाकर अपने भोजन तथा वस्त्र की आवश्यकता पूरी करने की ओर 
अग्रसर हो, तो छोक-मानस में एक क्रातिकारी परिवर्तन आयेगा। वकील, 
डॉक्टर, अध्यापक, उच्चपदस्थ कर्मचारी यदि इस प्रकार नियमित रूप से उत्पा- 
दक श्रम करने रूगें, तो उसके क्रातिकारी परिणाम की सहज ही कत्पना कीजा 
सकती है। यद्यपि अभी यह आशा दुराशा जैसी लगती है, तथापि अल्य सब 
'छोग अपने जीवन की प्राथमिक आवश्यकता--भोजन और घस्त्र की आव- 
अयकता--पूरी करने के छिए आगे क्यों नही बढेंगे? ह्लोहरहित उतादक 
थम को जीवन-निष्ठा के रूप में सबको ग्रहण करना पडेगा। इसका कारण 


अपरिप्रही समाज का अर्य र्ड३ 


यह है कि आज विद में अत्यधिक वियमता, डुखकप्ट और पाप श्रम ने करने 
की अभिलापा के चलते ही विद्यमान है। जो व्यक्ति शारीरिक थम से दूर 
रहना चाहता है, उसे गुप्त या प्रकट रूप से चोरी करनी पडवी है।! इसीलिए 
भगवान्‌ ने गीता में कह है कि प्रत्येक व्यक्ति को ऊँछ-न-कुछ परिश्रम करना 
चाहिए, उत्पादन करना चाहिए। परिश्रमस्पी यज्ञ से सब देवता प्रसन्न 
रहते हैं। जो इस प्रकार परिश्रमहपी उिसादक-यज्ञ नही करेगे, वे चोर होगे--. 
पापी होगे। विनोबाजी कहते हैँ “भगवान्‌ ने जो यह शाप दिया है, वह 
आर्य-सस्कृति की बात है। 
“एवं प्रवतित चक्र चानुवर्तयतीह ये । 
अधायुरिन्द्रियारामो मोघ पार्थ स जीवति ॥7! 

विनोबाजी आगे कहते हैं. “कुछ छोग अधिक मानसिक परिश्रम करेंगे 
और कुछ छोग शारीरिक परिश्रम अधिक करेंगे, यह बात में स्दीकार करता 
हैं। किन्तु, सबको श्रमनिष्ठ होना होगा। कुछ लोग केवल मानसिक 
क्यम करेगे और कुछ छोग केवछ झारीरिक काम करेंगे---ऐसा विभाजन 
हम कदापि नहीं चाहते। सबको दोतो प्रकार के काम करने होगे। 


( [99005 ) हो जाते हैं और कुछ छोग कैवल बुद्धिजीवी ( री०405 ) रह जाते: 
है । ऐसा विभाजन अत्यन्त खतरनाक है। हम चाहते है कि एसी समाज-रचना 
एक क्षण भी न ठिके।” 


अपरिग्रही समाज का अर्य॑ 


सर्वोदिय-समाज की परिकल्पना में व्यक्तिगत रूप से किसीके पास सचय 
या सग्रह की बात नही है। वास्तव में सर्वोदिय-समाज असग्रही और अपरिय्रह 
समाज होगा । इसरो विसी-क्सी व्यक्ति के मन में यह बात उठती है कि इस 
समाज में कोई दरिद्र तो नही रहेगा, पर समाज की अवस्था बहुत अच्छी नही 
होगी। किन्तु, यह घारणा गलत है। विनोवाजी ने अपने एक आर्थवाअवचन 
में बतलाया था कि अपरिप्रही समाज कैसा होगा ? उन्होने कहा : “अमी इस 


शेड भूदान + पया और वर्यों ? 





देश में जिस परिमाण में दूध वा उत्पादन होता है, वह प्रतिव्यवित ॥ई छठाक 
पडता है। विन्तु, हम जिस अम्तग्रही समाज था निर्माण वरना चाहते है, उसमें 
प्रतिव्यक्ति एप सेर दूध पडेग।। आजवल वे सम्रही समाज की यह अवस्था 
है कि देश को सालभर की आवश्यवता वे लिए भी पर्याप्त अनाज रहता है या 
नही, इसमें सन्देह है। पिन्तु, असग्रही समाज में वम-से-कम दो यर्प वे लिए 
साथ-सामग्रियाँ मौजूद रहेंगी। उस समय प्रत्येवः घर में अनाज रटेगा। अभी 
दिस प्रकार प्यास लगने पर किसी भी घर में जावर जल माँगा जा सवता 
है, उसी प्रकार असग्रही समाज में भूख छयने पर विसो भी घर से जाकर भोजन 
माँगने का अधिकार रहेगा। पीने के जल के' लिए जिस प्रवार कोई पैसा नही 
मँगता, उसी प्रकार असग्रही समाज में भूले को भोजन देने वे बदले में कोई 
चैसा नहीं माँगेगा। असग्रही समाज चाहता है कि भूखो वो भोजन देते के 
लिए प्रत्येक घर मे पर्याप्त अनाज रहे। यह कोई वयी वात में नही कह रहा हूँ । 
उपनिपद्‌ ने यह मश्र दिया है कि अन का उत्पादन खूब बढाना होगा। किन्तु, 
साथ-साथ ब्रह्मधिद्या सबको यह्‌ शिक्षा देती है कि रासार मिश्या है, इसलिए 
आसवित मत रखो! ब्रह्मविद्या की शिक्षा यह है--अन्न वहु कुर्वीत ॥ तद्‌ 
अहा'--अन्न खूब वढाओ। हम अन्न को खूब वृद्धि करेगे! इससे घर में इतना 
अपन रहेगा कि कोई भी व्यक्त उसके लिए कोई मूल्य नही चाहेगा, कोई उसकी 
बिक्री नही करेगा, बल्कि ऐसा करना मिथ्याचार मानेंगा। असग्रही सभाज 
में शुद्ध पी प्रचुर मात्रा में प्राप्त होगा । किन्तु, 'डाछडा' नही मिलेगा। तरकारी 
भी प्रचुर मात्रा में उपलब्ध होगी । जिस बिसी धर में जाये पर आप भोजन पा 
सकेगे। गृहस्वामी आपसे कहेगा---चछो भाई दो घटे खेत में काम विया 
जाय। अभी तो ६ बजे है. ११ बजे भोजन किया जायगा।' उस समाज में 
लोग मछली माँस खाना छोड देंगें। उसके बदले में गाय का दूध भचुर परिमाण 
में प्रहण करेंगे । अपरियग्रही समाज में मधु की महानदी प्रवाहित होगी । जिस 
प्रकार महानदी जगल से होकर निकलती है, उसी प्रकार मधु भी जगल से 
आयेगा। इस प्रकार अपरियग्रही समाज मे हम इतना परियग्रह बढाना चाहते हैं, 
जितने की छोग कल्पना भी नही कर सकते ! किन्तु, हम चाहते हैं कि वह परि- 
अह, वह सप्रह घर घर में विभाजित हो। 'अपरियही' का अर्थ है-उब 
अडा सम्रह, कितु वह घर-घर में बेटा होगा । 


अपरिप्रही समाज का ऊर्य श्डप्‌ 


“तोसरी बात यह है कि सम्रह मे बिना काम की दीजो का स्पान नही 
हीगा। हम सिगरेट की तरह वी व्यर्थ चीजो गए बोझ नही बढाना चाहते । 
वैसी चीजो को हम असग्रह को दृष्टि से होली के दिन जला देना चाहते है । 
अत्तएव असप्रह का तीसरा अर्थ यह है कि समाज में व्यर्थ चीजों का सम्रह नही 
होगा। उसका प्रथम अर्थ यह है कि समाज में छक्मी की सूव अभिवृद्धि होनी 
चाहिए, विन्तु व्यर्थ की चीजे नहीं रहनी चाहिए। शराब की बोतले और 
प्िमरेट के पैकेट लक्ष्मी नही है ) 

“चौथी बात यह है कि असग्रह या अपरिग्रह का, यद्यपि वह अच्छी 
चीज है, क्रम निश्चित क्या जायगा। आज तो कम के सम्बन्ध में कसी 
अकार का विचार ही नही क्या जाता। फ़ालतू चीजे बढ़ायी जा रही है । किन्तु, 
अप्रग्नदी समाज में ( १) सबसे पहले उत्तम खाद्य होता चाहिए। (२) 
फिर पस्न्र मिलना चाहिए। ( ३ ) उसके बाद अच्छा मफान होना चाहिए। 

(४ ) फिर उत्तम यत्र आदि प्राप्त होने चाहिए! ( ५ ) तब ज्ञानप्राप्ति के छिए 
उत्तम ग्रन्धादि होने चाहिए। ( ६ ) उसके वाद भनोरजन के लिए सगीतत 
आदि की व्यवस्था होनी चाहिए। इस प्रकार आवश्यकत्ता के गुरुत्व के ऋ्रमा- 
नूसार प्रत्येक वस्तु को कम-सख्या होगी और तदनुसार ही उत-उन वस्तुओं का 
छत्पादन बढाना होगा। एक भाई कहते थे कि लोग अच्छे-अच्छे कपडे पहनकर 
सभा में जाते हैं, अतएुव बरीबी नही है। मै कहता हूँ कि गरीबी तो निश्चित 
हूप से है, किन्तु लोगो की बुद्धि कम हो गयी है। शहर में लोग अच्छा भोजन 
सो नहीं करते, पर कपडे अच्छे-अच्छे पहनते हैं। शुद्ध घी नहीं मिरूता, 
“डाऊढा' खाकर रहते हैं। किसी-किसी घर में अच्छे भोजन की व्यवस्था नहीं 
है अथवा उसको व्यवस्था नहीं को जातो, किन्तु कपडे खूब रखे जाते है! 
उन घरो में टुय-अ्रग, पेस्ट, ल्पिस्टिक आदि रहते है। हारमोनियम भी रहता 
है! बरे भाई, बाजा ती बजाओगे ही, किन्तु पहले साओ तो, तब बजाना | 
इस प्रकार कौन वस्तु पहले चाहिए और कौन वस्तु वाद में, ग्रह हमे देखना 
होगा! भाप लीजिये, हमारे घर में पर्याप्त दूध नही हैं, पर्याप्त थी नही है। 
हम पुछछे इस चीजो को छायेगे। इस प्रकार अराग्रह का चौया अर्थ हुआ-- 
क्रमानुसार सम्रह। 
“वाँववां अर्थ यह है कि अपरिय्रही समाज में यद्रासम्भव पैसा बम रहेगा 


3 भूदान  वया और पयों ? 


पैसा लक्ष्मी मही है, बल्कि राक्षस है। केला, आम, तरबारी, अन्न-यें सब 
छद्ष्मी हैं। किन्तु, यह जो पैसा है, वह नासिक के कारपाने में तैयार होता 
है। वहाँ बागज से इसे तैयार किया जाता है। केला सरीदना डीक उसी 
प्रकार है, जिस प्रवार केछा छेने बे छिए विसीबे' सामने रिवाल्वर निवालकर 
बहा जाय कि बेला दोगे या नही ? उसमें रिवाल्वर की जगह नोट दिखाकर 
कहा जाता है--बहो, बेला दोगे या नहीं ?” रिवाल्वर दिसाकर बेला 
छीन छेना जिस प्रकार चोरी है, डकंती है, रपये का नोट दिखाकर घी छे जाता 
भी उसी प्रवार डकंती है। पसा तो राक्षस का यंत्र है। विन्तु लक्ष्मी तो देवी 
हैं। छदमी भगवान्‌ कृष्ण के आश्रम में रहती है । 'कराग्रे बसते लक्ष्मी." 
छद्ष्मी का वास हमारे हाथ में है, हमारी अँगुलियों में है। से जो पाँच और 
पाँच, दस अंगुलियाँ भगवान्‌ ने हमे दी हैं, उनसे परिश्रम बारने पर लक्ष्मी प्राप्त 
होती हैं । इसलिए अपरिय्रही समाज में जो वस्तु सबसे कम होगी, वह होगी 
दैसा। पैसा छोगो को ऐसे भ्रम में डाछ देता है कि वस्तुत. जो व्यवित दरिद्र 
है, उसीको लक्ष्मीपति मान लिया जाता है और जो व्यवित छद्षमीपति है, 
वह दरिद्र माना जाता है। जिसके पास दही, दूध, तरबारी और अन्न आदि है, 
उसीको दरिद्व बहा जाता है, और जिसके पास ये सब कुछ नही है, केवल 
चैसा है, उसे धगवान्‌ कहा जाता है |” 


भ्रामराज और 'रामराज 


सर्वोदय के आद्शों पर सघटित ग्राम को विनोबाजी ने प्रामराज' की 
सज्ञा प्रदान की है। गाधीजी “रामराज' की स्थापना की बात कहते थे। ये दोनो 
क्या एक ही चीज है ? मान लीजिये कि भूदानन्‍्यज्ञ और सम्पत्तिदान-यज्ञ के 
राफल होने से भूमि पर स्वामित्व-बोध समाप्त हो गया। जो खेती करना 
चाहते है, उन्हे ही जमीव मिलती है। अत्येक ग्राम जनशवित के बल पर जीवन" 
यापन के लिए प्राथमिक आवश्यकतावाली सभी चीजों को ग्राम में ही पैदा कर 
छेता है। प्रत्येक ग्राम अत्मनिर्भेर हो गया है। किस चीज का ग्राम में उत्पादन 
होगा, इसका मिश्चय करने और निश्चय को कार्यानिवित करने का अधिकार 
ग्रामवासियों ने प्राप्त कर लिया है। राज्यसत्ता का ग्रामन्याम में विकेख्दीकरण 
हो गया है। समाज में कही भी ऊँच-नीच का भेद-भाव नही है। सभी लोगो 


भूदान-यज्ञ के सप्तसुत्रों उद्देशय श्ड७ 


ने जीवन-यापन के समान सुयोग प्राप्त कर लिये हैं। काम की प्रकृति या अकार- 
भेद के आधार पर आय के ऊँच-नीच का सवालू नही है। सभी कामो का मूल्य 
समान है।--यही है श्रामराज! । ग्रामराज' में जो भी सिद्धान्त निश्चित 


या विवाद पैदा हो सकता है, पर उसको मीमासा भी सवकी सम्मत्ति से हो 
होगी। किस्तु, 'रामराज! में विवाद या मतभेद का जन्म ही नही होगा। 
वह होगी सम्पूर्णत चासनमुक्त अवस्था। वहाँ प्रत्येक व्यक्ति अपनी विवेक- 
बुद्धि से चछेगा। अतएवं विनोबाजी का आमराज' महात्मा गाधी के “रामराज! 
की पूर्वसूचना है। इस सम्बन्ध में विनोबाजी ने अपना विचार प्रकट किया 
था: “जहाँ ग्राम का मतभेद ग्राम में ही सर्वंसम्मति से दूर किया जाय, चहां 
'ग्रामराज' होगा। मतभेद या विवाद पंदा ही न हो, तो उस अवस्था को 'राम- 
राज! कहेंगे ।” 

भूदान-यज्ञ के सप्तसूत्री उद्देश्य 

अब तक भूदान-यज्ञ के बहुमुखी उद्देश्यो पर विचार किया गया है। भूदान- 
यज्ञ के उद्देश्यों की व्याख्या करते हुए विवोबाजी ने उसके सप्तसूत्री उद्देश्यों की 
बात कही है। बे है 

( १ ) गरीबी का नाझ | 

(२ ) भूमि के भालिको के हृदय में प्रेमभाव का विकास करना और 
उसके फलस्वरूप देश का नैतिक वातावरण उन्नत करना। 

( ३ ) एक ओर भूमि-स्वामियो और इसरी ओर सर्वहारा भूमिहीन 
गरीबो-इन दोनो के बीच जो श्रेणियत्त विद्वेप दिखाई पडता है, वह भूदान-यज्ञ 
के द्वारा दुर होगा, परस्पर प्रेम और सदुभावना का बन्धन दृढ़ होगा और 
परिणाम-स्वरूप समाज शक्तिशाली बनेया। 

(४ ) यज्ञ, दान और तप--इन तीनो के अपूर्व दर्शन के आधार पर 
जो भारतीय सस्कृति तैयार हुई थी, उसका उनरुत्यान और उद्नति होगी। 
मनुष्य का घर्म-विश्वास दृढ़ होगा व 

(५ ) देश में शाति स्थापित होगी। 


( ६ ) देश में झाति स्थापित होने से विश्वशाति की स्थापना 


ना में बहुत 
सहायता मिलेगी। 


एड भूदान : क्या और पयों ? 


( ७ ) भूदान-यज्ञ के द्वारा विभिन्न राजनीतिक दल परस्पर लिकट 
आयेंगे और एक साथ मिलने एवं मिलकर वाम करने या सुअवसर पायेंगे। 
इसके फलस्वरूप देश सभी ओर से शव्त प्राप्त करेगा। 


भूदान-यज्ञ के कार्य की तीन दिशाएँ 


विनोधाजी बहते है कि भूदान-पज्ञ के कार्य को तीन दृष्ठियों से देखा जाता 
है: ( १) दया, ( २) समाज-रचना और ( ३ ) नैतिक उपायो का अवलम्बत 
या अहिंसा व प्रयोग । क्सीके दु स-वष्ट में पड़ने पर उसकी तबलीफो को 
दूर करने के लिए सहायता देने की आवश्यकता पडती है और सहायता दी 
जाती है। इसे 'दया' का काम कहा जाता हे! एक दृष्टि से भूदान-यत्र का काम 
ऐसा ही दया का काम है। इसके द्वारा भूमिहीन गरीबो को आध्रातिवीन कह 
जमीन देने की व्यवस्था करके उनका दु स-कप्ठ दूर बरने का प्रयत्न कया 
जाता है। आजबलछ दया के काम को या सहायता के काम को विशेष महत्त्व 
नही दिया जाता। उसके प्रति विश्ञेप श्रद्धा का भाव प्रदर्शित नही 0204 | 
किन्तु, जिस देश मे करोडो छोग असहाय होवर दु खन्वप्ठ भोग रहे हो, वहाँ 
दु ख-बष्ट को कम करने के प्रयत्त को साधारण मानना और मेबल समाज- 
रचना में परिव्तन के काम को ही महत्त्व देना ठीक नही है। इसीछिए विनोबाजी 
कहते है कि “भारत में इस काम का स्वय ही एक पृथर्‌ मूल्य है। इसलिए $ ली 
के दुख को दुर करने का काम गौण या अवादरणीय नही है। अर्थात्‌ इसता 
स्थायी मूल्य है। इस काम का स्थायी मूल्य है, इरालिए इसके प्रति आवर्षण 
कम होता है। हम निरतर हवा छेते है। इस्रलिए वह हम छोगो थे छिए स्थायी 
वस्तु है। इसीलिए यदि हवा की आवश्यकता के बारे में भाषण की व्यवस्था 
की जाय, तो अधिक थोता नही जुटेगे । किन्तु रोटी के सम्बन्ध में भाषण देना 
चाहने पर उसे सुनने के लिए बढुत छोग आयेंगे। फिर भी इससे हवा वा 
महत्त्व कम नही होता ।” इसलिए भूदान-यत् की एक दिल्ला है-- दया वा गाग! 

भूदान-यज्ञ की दूसरी दिश्ला यह है वि इसवे द्वारा रामाज-रचता में पट 
बर्तेन छाया जायगा । विवोबाजी बहते हैँ कि यह एक बुनियादी विचार है 
भूदान-यत के वार के द्वारा जीवन-परिवर्ततन और समाज-रचता में परिवर्गत 
छाने के छिए आवार तैयार किया जा रहा हे । 


आम्दोकन फो अवधि का प्रश्न र४ड९्‌ 


* इसकी तीत़री दिल्ा यह्‌ है पि इसमें केवल नैतिय उपायों, अयाव्‌ 
अहिसात्मक उपायो का प्रयोग क्या जा रहा है। विनोयाजी बहते है कि 
जनसाधारण में अहिंसा की झाव्दिक प्रतिष्ठा तो है, किन्चु यहिसा वे द्वारा 
चर्नमान समस्याओं का समाधान हो सरेगा, ऐसों श्रद्धा जन भी ज्न- 
सावारण में उत्पन्न नही हुई है। अतएव सिद्धान्तत अहिंसा को मान ऐेने पर 
भी जब कोई विशेष समस्या उपस्थित होती है, तो अहिसा में विश्वास रखने- 
चाले छोग भी वार्यक्षेत्र मे अटिया को गौण स्थान देवार हिंसा का आश्रय छेते 
हैं। सिर्फ यही नही, वे हित का आश्रय ऐते बे- पक्ष में तर्क भी उपस्थित करते 
हैं। अहिसा वे हित वे लिए ही इतदी हिंसा करना उचित है, ऐसा बाज भी 
माना जाता है। जगत-प्रवाह जौर गायीजी की शिक्षा, इन दोनो कारणा से 
अनेक छोगो में अहिसा के प्रति निप्ठा उत्पन हुई है, किन्तु वे ऐसा विश्वास 
भरते हैं कि आत्मिक उतति के लिए ता अद्दिसा अत्यधिक लाभदायक है, परन्तु 
सामाजिक क्षेत्र में अहिंसा की दार्यक्षमता के सम्बन्ध में वे सोचते हैं कि इस क्षेत्र 
में बुछ कग-बेशी करके काम चलाने ( 29]ए०5घाल्मः 2 की आवश्यकता 
होती है। वे सोचते हैं कि भविष्य मे कभी समाज की ऐसी स्थिति हो सकती 
है कि उसमें अहिंसा सफलता प्राप्त करे। इसलिए वे सोचते है कि समाज की 
दृष्टि से भविष्य में और व्यक्ति की दृष्टि से आज उनति बे छिए अहिंसा क्य्य- 
कारी हे, परन्तु आज के समाज म हिसा के प्रतिकार के लिए अतधिहिसा करनी 
होगी, वाध्य होकर भी प्रतिहिसा करनी हागी । साराश्म यह कि अहिसा के 
अ्रति कितनी भी श्रद्धा नयो न हो. सामाजिक क्षेत्र मे अब भी अहिसा की प्रत्िष्णा 
नही हुई है। भूदान-यज्ञ की व्शिपता यह है कि इसमे एकमात्र नैतिक पद्धत्ति 
अर्थात्‌ अहिंसा में श्रद्धा रखी गयी है और कठिगतम समस्या कर भी समाधान 
अहिंसा से होगा, यह विद्वारा रखफर उसी तरह काम किया जा रहा है। 
सामाजिक रामस्या के समावान के क्षेत्र में भो अहिसा सफल हो सकती है, 
इसका एक दृष्टान्त' उपस्थित किया जा रहा है। इसलिए भूदान-यज्ञ की 
तोसरी दिश्या है---तैतिक अथाति अहिसात्मक उपायो का अवल्म्बन। 
आन्दोलन की अवधि का प्रइन 
सन्‌ १९५७ तक भूदान-य्श का काम समाप्त करने की बात है। 
भूदान-यज्ञ-सदृश महान्‌ अहिसात्मक कार्यक्म की,सफ़ूता के लिए समय की 


२५० भूदान ; क्या और क्यो ? 


सीमारेखा निश्चित किये जाने पर कुछ छोगो ने आपत्ति की है। काचीपुरम्‌- 
सम्मेलन में अपने भाषण में विनोवाजी ने ऐसी आपत्तियो का खडन किया। 
इसके अतिरिक्त उन्होंने बतछाया कि अहिंसात्मक कार्यक्रम के लिए समय 
निश्चित करना आवश्यक है, क्योकि उससे उपायो को सुधारने का अवसर 
प्राप्त होता है। वे कहते हैँ “१९५७ सार तक काम समाप्त बरने की 
तीज इच्छा अनेक छोगो के मन मे है। इस इच्छा को मैने स्वय ही बढावा दिया 
है। इसीलिए उसकी पूरी जिम्मेदारी लेकर में काम कर रहा हूँ। अनेब' 
लोगो ने मुझे इस सम्बन्ध में सावधान किया है! श्री एम० एन० राय का 
ल्खि था कि एक निश्चित अवधि रखना और साथ-साथ यह बहना कि 
हंदय-परिवतंन के द्वारा काम पूरा करना होगा--ये दोनों परस्पर विरोधी 
बाते है। किसी-क्सी सज्जन ने मुझसे यह वात भी बह्ी है कि इससे गलत 
पद्धति अपनायी जाने की आशका है और शीघ्र काम समाप्त करने वे प्रयत्न 
में हिंसा का मार्ग ग्रहण क्या जा सकता है। यह भी एक आपत्ति है कि इसमें 
सकाम वृत्ति निहित है जब कि गीता ने निप्काम वृत्ति की शिक्षा दी है। अत 
यह गीता की शिक्षा के विरुद्ध है। इन तीन आपत्तियों की युक्तिसगतता में 
नहीं समझ पाता हूँ। फिर भी मैं उनको महत्त्व देता हूँ। निष्वाम भाव 
वो मैं सैवावृत्ति का प्राण मानता हूँ। मैं यह स्वीकार करता हूँ वि" मेरे मन 
में अहिंसा की अपेक्षा निप्काम भाव के लिए विश्येप आदर है। बिन्तु, साथ- 
साथ में यह भी कहता हूँ कि निप्कामता और अहिंसा, इन दोनो को मैं हक 
अर्थवोधव ( पर्याम ) मानता हूँ । इसलिए समय की सीमा बाँध देने 
निष्कामता पर आधात पडता है, यह आपत्ति मुझे अधिव' तीत्र छ्गी है। की 
चाहता हूँ विः यथासम्भव शीघ्र यह ससार ढुखन्दुदेशा से मुकत हो। एसी 
इच्छा करना निष्कामता के विरुद्ध नही । इसलिए जल्दी-जल्दी बाम बरत 
से निष्कामता को क्षति पहुँचती है यह में स्वीवार नहीं बरता। रामय पी 
एवं निर्दिप्ट अवधि मैं मन में रसता हें और हृदय-परिवतन बी //4 
आधार ग्रहण करता हें--इन दोनो वे बीच कोर्ड विरोप है, जन गा 5 
मानता। पयय वी अवधि निश्चित मरने या उद्देश्य यद्‌ है वि कोई साल 
अनन्तवाल तवा पडा न रह जाय। यदि एय' पद्धति जनसापारण डे कफ 
रुपवर में हूं कि इस पद्धति मे पाँच सौ वर्ष याद मास होगा, थो बह बड़ 


भूदान-आन्दोलन में नेतृत्व और गणसेवकत्व श्प्र 


किसी काम की नहीं सावित होगी । अतएवं निदधिप्ट अवधि के भीतर काम 
धरा करना आवश्यक है। किन्तु, यदि इस अवधि के भीतर काम समाप्त 
न हो, तो क्या गछत मार्ग परहण करना होगा ? ग्रलत मार्ग से कभी भी कोई 
वाम नही होगा। फिर भी यह आदवा की जा सकती है कि गलत मार्ग ग्रहण 
किया जायगा। कि्तु क्सी-न-किसी अकार का खतरा मोल लिये बिना काम 
आगे नहीं बढता। उस साहस के बिना काम होता ही नहीं। इस हृद तक 
सजग रहना हमारा कतंव्य है और इसका भी खयाल रखना है कि गलत पद्धति 
न अपनायी जाय जौर उसके लिए व्यग्रता भी न रहे।” 
कसी एक निदिष्ट पद्धति से काम पूरा करने के छिए रामय निश्चित 
करने से, यदि सच्चाई के साथ, पूरी शक्ति का प्रयोग करने पर भी उस पद्धति 
से अभीष्ट सिद्ध न हो, तो उस पद्धति में सुधार करने का स्वाभाविक अवसर 
उपस्थित होता है। दूसरी ओर, समय निश्चित न रहने से पूरा समय और 
शवित का प्रयोग करने की प्रेरणा शिथिछ पड जाती है। उससे यह बात समझ 
में नही आ पाती कि पूर्णत उस पद्धति की परीक्षा हुई अथवा नही। पद्धति मेँ 
चुधार करने का भी स्वाभाविक अवसर कब आया, यह ठीक तरह से अनुभव 
नही हो पाता। इस सम्बन्ध में बियोबाजी कहते है. “अवधि निश्चित 
करने का तात्पर्य यह है कि इससे उपाय में संशोधन करने का अवसर प्राप्त 
होता है। एक उपाय हमारे हाथ में आया है। उसका हम पूर्णरूप से प्रयोग 
नही कर रहे है । ऐसा करने से काम नही होता और नये उपाय को भी खोज 
नही हो पाती । एक उपाय का हमने पूर्णरूप से परीक्षण किया, अवधि निश्चित 
करके उसके बीच पूरा काम हुआ--इससे समावान होता है। पूरी शक्ति 
* लगाने पर भी यदि निश्चित अवधि के भीतर काम न हो, तो सुधार करने का 
अवसर आता है और दूसरे मार्ग का पता चलता है। में सबको यह बता देना 
चाहता हूँ कि पूरी शक्ति ने लगाकर यदि हम समय नष्ट कर दे, तो यह भूल 
 होगी। उपाय में सुधार करने के लिए यह आवश्यक है कि निश्चित अवधि 
के भीतर हम अपनी पूरी झक्ति लगाकर एक साथ काम में लगे रहे। फल को 
भगवान्‌ पर छोटकर निष्काम भाव से काम में ले रहना आवश्यक है।” 
भूदान-आन्दोलन में नेतृत्व और गणसेवकत्व 
सध्यप्रदेश में मूंदान-यज्ञ को प्रगति आधा के अनुरूप नही हो रही 


र्प२ भूदान : क्या और क्यो ? 


थी। वहाँ ऐसे विशिष्ट प्रभावशाली नेताओ ने भूदानू-यज्ञ मे आत्मनियोग 
नहीं किया था कि जिनके व्यक्तिगत प्रभाव से आन्दोलन की गति तीज होती। 
ऐसी अवस्था में वहाँ के कार्यकर्ताओं ने सन्‌ १९५५ में राज्य में सघन सामूहिक 
पदन्‍यात्रा का कार्यक्रम अपनाया। थोडे-थोडे कार्यकर्ताओं का एब-एक 
पदयात्री-दछ बनाया गया। इस प्रकार कई दलो ने एक ही क्षेत्र के विभिन्न 
भागों में पदयातरा की। एक इलाका समाप्त होने पर दूसरे इलाके मे वे प्रवेश 
करते। उनवे' आगे बढ़ते पर स्थानीय नये-तये बार्यकर्ता आकर उन दछो 
में योगदान करते ॥ कार्यकर्ता सम्मिल्ति भाव से निवेदत करते। इसके 
फलस्वरूप वहाँ आन्दोलन की उत्तम प्रगति हुई और भ्रचुर मात्रा में भूमि 
आदि मिली। वे अवेले-अबेले जो काम नही कर सबे' थे, वह उनकी सामूहिक 
चेप्टा से पूरा हुआ। काचीपुरम्‌-सर्वोदय-सम्मेरन में विनोवाजी ने रागूहिक 
कार्यक्रम की इस सफलता वा उल्लेख विया था। इस प्रसग में उन्हाने भूदाव- 
यज्ञ-आन्दोरन वे' सामूहिक सेवावार्य वे दार्शनिया पहलू वीं व्यास्‍््या घी थी 
और भूदान-आन्दोलन में नेतृत्व के स्थान वे! सम्बन्ध में एवं महत्त्वपूर्ण तत्व 
की व्याख्या की थी। उन्होने वहा था कि भूदान-यज्ञ-आर्दोलन पदयात्रा 
के भाष्यम से आगे वढ रहा है। इसलिए उसमे अखिल भारतीय नेतृत्त 
वा निर्माण नही हो रहा है। यह भूदान-आन्दोटत बा एश विद्ेव महत्त्व 
है। जनकान्ति का काम स्थावीय रूप से सफल हांता है और वातावरण के 
साध्यम से वह विश्व में चारो ओर प्रसारित हो जाता है। बुद्ध भगवान्‌ वा 
उदाहरण देते हुए उन्होने वहा कि बुद्ध भगवान्‌ अखिल भारतीय नेता नहीं 
हो सवे' थे । थे वेवल पाछी-भाषा में अपने विचार प्रवट बरते थे और अयाय , 
से गया तक भ्रमण करते थे। विन्तु उनवे! विचार सारे बिद्वव में पक गये 
थे, क्यादिः वे विचार विद्वव्यापी होने के उपयुवत थे और उनका जावत भी 
उन विचारा वे अनुरूप था। विनाबाजी ने यहा कि (वें पैंदद भमण वर 
है, इसलिए स्थानीय नेतृत्व हो रहा है।"/ यहां उठाने एव विश्येष मदत्वपू्े 
बात बही। उहाने वहा कि * नेतृत्व स्थानीय तो हा रहा है, कि तु 22258 
नेतृत्व से काम नही हो रहा है। बाम हा रहा है स्थानीय बवल मा 
यदि हम सेवक वे रूप में ज़नसाथारण/के पास जायेंगे, तो हम जर्म ४50 
नेता ये रूप में उनके पारा, जाने से जमीन मही मिट्ेगी। आज ही सर्े 


विनोबा कर्मंगोगी अथवा ज्ञानयोगो ? रपर३े 


कह रहा था--हम अपने स्वामी के सेवक हूँ। इसीमें हमारी शक्ित् है। 
रघुनाथजी को जगाने के लिए तुलसीदासजी क्‍या करते ये, जानते है? वे' 
गाते थे--जागिये रघुनाथ कुंबर। तमिल भक्‍त भी इसी प्रकार गाते 
थे। बे गीत भी याते थे और भजन भी । इसी प्रकार प्रभु को जगावदा होता 
है। लोक-ह॒ृदय में जो प्रभु विराजमान हे, उन्हें जयाते के लिए हमे भक्‍त 
होकर उनके पास जावा होगा। तभी वे जागेगे।” इसके बाद उन्होने 
मध्यप्रदेश के सामूहिक कार्यक्रम का उल्छेख करके कहा : “किन्तु, इस वर्ष 
जो कुछ हुआ है, वह यही कि व्यक्ति-सेवकत्व के स्थान पर गण-सेवकत्व हो 
सकता है।” उन्होने आगे कहा : “इसी प्रकार जनशवित के द्वारा काम हो 
सकता हैं। व्यक्ति के नेतृत्व के अभाव में गंण-सेवक्त्व सफल हो सकता है। 
गत वर्ष यह सिद्ध हो चुका है ।” रूस में अमी जो कुछ हो रहा है, उसके साथ 
उन्होने गण-सेवकत्व की तुलना की ॥ रूस व्यक्तिपुजा ( ?८६०४४६ए 
(०६ ) तथा व्यक्ति-नेतृत्व को त्यागकर गण-ेतृत्व की ओर झुक रहा है। 
रूस कृह रहा है कि व्यक्ति-विश्वेष का नेतृत्व नही चलेगा--गण-नेनृत्व 
चलेगा। भूदान-यज्न में वेंसे ही गण-सेवकत्व का प्रयोग किया जा रहा है।" 

उबत सामूहिक कार्यक्रम की चर्चा करते हुए बिनोयाजी ने कहा: 
“मै उसे उत्साहित करना चाहता हूँ। हमारे काम मे नेतृत्व भी नही है और 
प्रभुत्व भी नद्दी है। तेलुगु भाषा में प्रभुत्व' शब्द का अर्थ है 'सरकार'। हमारे 
बगम में सेबकत्व है। किन्तु यह सेवकत्व गण-सेवकत्व हो सकता है। एक- 
एक गण-समुदाय समाज-सेवा के लिए बाहर निकल पढ़े। इस प्रकार के 
थोडे-बहुत शिविर भी चलने चाहिए॥ यह गण-सेवक्त्व बहुत फलदायी 
सिद्ध होगा ।” 


विनोबा कर्मयोगी जयवा ज्ञानयोगी ? 


४ , भूदान-यज्ञ सका तत्व और विचारधारा समझने के लिए यह जानना 
विशेष जावश्यक तो नहीं है कि विनोवाजी कर्मयोंपी हैं या ज्ञानयोगी, किन्तु 
यह जान केने से भूदानन्यञ्ञ के विचारअचार के लए विनोबाजी किस बिएय 
को [विज्येप महत्त्व देते 'है और, चर्षों देदे हूं, पह चात क्षच्छी चरह समझ में आा 
छायगी | घर छोड़कर महात्मा बी, के आश्रम में सम्मिलित होने वे” समय 
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करता हूँ। कर्मयोग के.जो सब काम मुझे मिले थे, वे देशसेवा के काम थे। 
फिन्तु, जनसेवा के वे काम चुपचाप बैठकर करने होते थे। इसीलिए उन सेवा 
के कामों के बीच भी में आत्मचिन्तन के लिए यथेप्ट समय पा जाता था' और 
उन दोनों के बीच किसी प्रकार का विरोध भी नही होता या। मुझे अध्ययन 
करने की धुन थी । इसलिए कुछ शास्त्रो, वुछ ऋषियो के ग्रन्थों, कुछ धर्मो 
और कुछ भाषाओ का अध्ययन सैने किया। एकास्त में रहने पर भी मे जगत्‌ 
बग निरीक्षण करता था। मेरा चित्त जाग्रत्‌ और साक्षी-स्वरूप था। इसलिए, 
दुनिया का रूप मैं स्पप्थ रूप से देख पाता था।” इसके अतिरिक्त वे कहते 
है कि अभी वे जो प्रचार-कार्य कर रहे है, वह बे किसी प्रचार-यृत्ति के वशीभूत 
छ्लोकर नहीं करते । वे कहते है. “जिस व्यक्ति ने अपना युवाकाल एकान्त 
में विताया, वह चुद्धावस्था में प्रचारक नहीं हो सकता (” बे प्रेष का प्रचार 
कर रहे है--ज्ञान का प्रचार कर रहे हैं। 'परमेश्वर ने जो ज्ञान मुझे दिया 
है, उसका में जनसाघारण मे वितरण करहवंगा'--डस प्रेरणा से “ उद्बुद्ध 
होकर उन्होने अतीतकाल के साथु-सन्तो की परम्परा से श्ञानप्रचारार्थ प्रव्रज्या 
ग्रहण को है। 
पश्चिम बयाल के अपने अमण-काल में कुछ दिनो सध्या समय उन्होने 
बगाल के कार्यकर्ताओं के समक्ष आध्यात्मिक जीवन-निर्माणसम्बन्धी कुछ 
आवश्यक विपयो के सम्बन्ध में प्रवचन किये थे। एक दिन उन्होने कर्मयोग, 
ज्ञानयोग और भवितियोग के सम्बन्ध में प्रवचन किया था और यह समझाया 
था कि उनके बीच क्या पार्यक्य है। उन्होनें कहा था “यह सत्य है कि 
कुछ छोगो के लिए ज्ञानमार्ग ही आसान होता है। जिन्हें बचपन से प्रेम का 
अनुभव नहीं है, जिनके माता-पित्ता बचपन में हो मर गये है और दूसरो ने उनका 
चालछन किया है, उनकी उपेक्षा ही की गयी है, उनके लिए श्रेम की अपेक्षा 
चिन्तन और ध्यान ही अधिक स्वाभाविक है। जिन्हें प्रेम की अनभति नुभूति न 
हुई हो, उनके लिए प्रेम का मार्ग कठिन और ज्ञान का मार्ग आसान मारूम 
हो सबेता है। देह से अपने को अछ्य करने का चिन्तन भी उनके लिए आसान 
हो सकता है। परन्तु यह बात तो कुछ विश्येप व्यक्तियो के लिए है ।” विनोबाजी 
ऐसे ही एक विशेष व्यक्त है, जिनके लिए ज्ञान का मारे अधिक सहज हो 
भगा है। इस प्रसग में उन्होने और भी वहा है $ 'ज्ञानमार्ग कहता है कि 
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द्वारा नाव को चदाते है बुद्धि है, पतवार और हृदय,या श्रद्धा है डॉड | थद्ा 
मोदर-शवित (7/00: 907८6 ) है ओरे बुद्धि स्टेयरिंग ( 5ऋष्ल्मंण्ड ) 
है। जीवन का कोई मौलिक सिद्धान्त जब सामने उपस्थित होता है, तब 
मनुष्य बुद्धि के द्वारा उस विचार वो समझ लेता है। तब वह सिद्धान्त किस 
ओर ले जायगा, यह वह हृदयगम कर पाता है। इतना होते पर भी वह 
विचार यदि उसवे हृदय का स्पर्श न करे, तो वह उस कर्म मे प्रेरणा प्राप्त नहीं 
कर सकता। दूसरी ओर यह भी हो सकता है कि किसी व्यक्ति की बुद्धि प्रखर 
न हो और बुद्धि के द्वारा वह विचार को भलीभांति समझने में सक्षम ये हो, 
अथवा सिद्धान्त ने उसके हृदय का स्पर्श किया है अर्थात्‌ उस सिद्धान्त के प्रति 
उसमें श्रद्धा उत्पन्न हुई है। ऐसी अवस्था में उस सिद्धान्त की विचारधारा 
अच्छी तरह न समझने पर भी श्रद्धा के बल पर वह आन्तरिक भाव से काम 
कर छेगा। श्रद्धा और विश्वास एवं ही चीज है। श्रद्धा रहने पर विश्वास 
आयेगा ही", अहिसा के काम में श्रद्धा या विश्वास की ही सबसे अधिक 
आवश्यकता होती है । भूदान-यज्ञ के क्षेत्र में भी यही बात है । यदि विनोबाजी 
तेलगाना के पोचमपल्ली ग्राम से प्रगाढ श्रद्धा और ज्वलन्त विश्वास लेवर 
अग्रसर न होते, तो क्या इस स्थिति मे आ पहुँचना सम्भव होता ? अहिसा- 
मूलक सिद्धान्त की विचारधारा धीरे-धीरे धूर्णता को प्राप्त होती है। इसीलिए 
उसे पूरा करने के लिए पहले श्रद्धा लेकर आगे बढना होता है। किन्तु इस 
आन्दोलन की आज वह स्थिति नही है। भूदान-यज्ञ की विचारधारा आज 
इतमी आगे बढ गयी है कि गम्भीर रूप से उसे समझ लेने के लिए पूरा अवकाश 
उपलब्ध है। अतएवं जहाँ शिथिलता या निष्क्ियता दिखाई पडेंगी, वहाँ 
समझता पडेगा कि श्रद्धा और विश्वास का अभाव है। विनोबाजी बहते 
है. “ससार में कुछ वाम बुद्धि के द्वारा बरने होते है और बुछ श्रद्धा मे द्वारा 
दोनों ही परस्पर पूरक हैं। दोनो को ही आवश्यव ता है। बुद्धि और श्रद्धा 
मे सम्बन्ध में मै इस प्रवार व्याख्या करता हू--बुद्धि वह वस्तु है, जो प्रमाण 
वे अमाव में किसी बात को स्वीकार नहीं करती। और, श्रद्धा बह है, जो 
विसी विशेष विषय को स्वीकार करने ये छिए प्रमाण नही माँगती ।/ जैसे 
बच्चा माता वा स्तन-पान बरने वे पूर्व यह प्रमाण प्राप्त बरने की पैष्टा नहीं 
खगता कि स्तन में सार पदार्थ है और उससे उसवदा पोषण द्वोगा। श्रदावण 
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चह बिना प्रमाण के ही स्तन-पाव करता है। इमोलिए विनोवाजी वहते 
है : “इसी कारण किस्ती-क्सी ,विपय में हमारी श्रद्धा रुनी चाहिए!” 
श्रद्धा के साथ कार्ये-सम्पादन करने से जितना ही फछोदम होता है, 
उतनी ही निष्ठा पैदा होती है। काम में जितनी अभिन्नता होती है, निष्ठा 
भी उतनी ही दृढ होती है। श्रद्धा और निष्ठा के स्वरूप की व्याख्या करते 
हुए विनोवाजी ने कहा है “श्रद्धा एक दृढ़ दोवाकू की तरह है। पह या 
त्तो सीधी खडी रहेगी या जमीन पर गिर जाययी। यह होगी तो पूर्ण रूप से 
और नही होगी तो सर्वथा नहीं। जिस प्रकार कोई भनुष्य गा तो सम्पूर्ण 
रूप मे जीवित ही रह सकता है या सम्पूर्ण रूप से मृत ही । जिस प्रकार कोई 
मनुष्य ४०, ५०, ६० प्रतिशत भाग जीवित और ६०, ५०, ४० प्रतिशत भाग 
मृत नही हो सकता, उसी प्रकार श्रद्धा कमी भी आशिक नही हो सकती। 
अद्भा बिना कोई भी महान्‌ काम कभी पूरा नही हो सकता। कर्म श्रद्धा का 
अनुसरण करता है और करमें के पीछे निष्ठा आ जाती है। निष्ठा पैदा होने 
के पूर्व मनुष्य श्रद्धा के साथ काम करता है। अभिन्नता में सफलता प्राप्त 
होने से निष्ठा का उदय होता हैं। किसी काम को आरम्भ करने के पहले 
उसमे भनुष्य की श्रद्धा रहने की आवश्यकता होतो है। हम बैतिक शक्ति के 
हारा इस समस्या वा समावान करना चाहते हूँ । मतएंव कार्य-सिद्धि के 
उपाय में हमारी दृढ श्रद्धा रहने को आवश्यकता है।” 
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विज्ञान शक्ति और ग्रति प्रदान करता है और ज्ञान पथ-अ्रदर्शन करता 
है। जहाँ आत्मज्ञान होता है, बहाँ परमात्मा की ओर मार्य जाता है। जहां 
अहिसा होती है, वहाँ महाकल्याण की और मार्ग जाता है । जिस प्रकार आत्म- 
ज्ञान और अहिसा मार्ग दिखाती है, उसी प्रकार हिसा और अज्ञान भी मार्ग 
दिखाते है । तब यह है कि हिसा और अज्ञान जो पथ दिखाते है, वह विनाश का 
होता है, अकल्याण का होता है। विज्ञान मोटर-शब्ित (7/0707 #0£९ ) 
है और आत्मज्ञान, जहिसा, जवान और हिंसा स्ठेयरिय ( $८८पगष्ठ ) हैं । 
विज्ञान नाव की डॉड है और आत्मचान या अहिंसा, अथवा अज्ञान या हिंसा 
अतवार है) मतएवं विज्ञान हिसा का साथ देने पर अत्यधिक अनिष्ट करता 
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जो कुछ होता है, वह्‌ सब मिथ्यां है। हि] मानज्ा बठिन है। जो हो रहा 
है, उसे नहीं हो रहा है” मोनना कठिन है। मनुष्य इसे तुरन्त ग्रहण नहीं 
कर सकता। क्सी काम की निन्‍्दा या स्तुति न वरनी चाहिए, बयोकि 
बह जो बरता है वह सब मिथ्या है स्वप्न है। स्वप्न में कोई राजा बतता या 
भिखारी बनता है! उसके सुख-दढु स, दोनो ही मिथ्या है। दुनिया में भी 
जो भी कुछ हो रहा है, जो कुछ चल रहा है, सब मिथ्या है--ऐसी कल्पना 
कर छेने से मनुष्य वच जाता है। वैसे अपनी बात बहूँ, तो मुझे यह वल्पना 
बहुत जेँच गयी है। मुझे छगता है कि जो कुछ हो रहा है, वह सब भ्रम ह्दी 
है। अपने चिन्तन के कारण, मुझे छगता है कि मेरे सामने कुछ है ही नही ।” 
ये उनके मुख से निकले हुए वचन है। वे ज्ञानयोगी हैं, किन्तु महात्मा गाधी 
ने उन्हें कर्मपोग की दीक्षा देवर इस मार्ग पर उनवे' जीवत-विमाणि पा प्रयतल 
विया था। इस प्रकार ज्ञानयोग के दृढ़ आधार पर वर्मयोग का एक मनोरम 
भवन उठ खड़ा हुआ है। इसीलिए उनवा व्यवितत्व एक अपूर्व महिमा से 
मडित है। सनन्‍्यास और ज्ञानवृत्ति जिसये' साथ जन्म से है, वही आबाल्य- 
सन्यासी सबके हित वे लिए आज एक अत्यन्त महात्‌ ब्रह्मकर्म में लीन है। 
विनोवाजी की वृत्ति ज्ञानाभिमुसी है। इसीलिए भूदान-यज्ञ तथा सर्वोदिय 
के भाम मे वे ज्ञान-प्रचार या विन्ञार-प्रचार पर विशेष जोर देते हैं। विचार- 
बुद्धि जाग्रत करने से सत्य पर प्रतिप्ठित यह विचार जनसाधारण निश्चय 
ही ग्रहण करेगा। इसी विश्वास पर निर्भर होकर इतनी दूर बढ सवने में वे 
सफल हुए हैं और दिन-दिन नत्रीन ढग से विचार-विश्छेषण वर रहे है। एक 
ही विषय पर वे नित्य नया प्रकाश डाल रहे है। ऐसे अपूर्य ढग से वे विचार" 
विश्लेपण करते है. कि मनुष्य की विचारन्युद्धि जाप्रत न हो, इसागा कोई 
वारण नहीं रह जाता। 


यगानुकूल दो पद्धतियों का अनुसरण 

इस आसन्दोएन वी उद्देश्य-सिद्धि वे लिए दो स्रापना-यद्धतियों भा एुए 
साथ द्वी अनुसरण किया जा रहा है। एवं है--सैध्यात्मिर विस मे 
हिए चेप्टा भौर दूसरी है--जन-जाग्रति। मूमि पर,सव्ष समा अधिवार 
# | धन केवल व्यवितगत भोग मे लिए नही है। बट रामान वा है। व्यवितयत 


डुड, श्रद्धा और निष्ठा र्श्छ 
08 कं 


६ हे 
हैप मे मनुष्य समाज “का एक 'सरक्षह माय है। यह ज्ञान जनसाथारण में 
जाषन होते पर उसकी अतिकिया के दवाव'सै जिन छोगो के पास अधिक 
पैसत्ति है, वे उसे दिये बिना नही रह सकंगे। किन्तु, यदि केवल इस प्रकार 
गग्रनि हो और दूसरा कुछ न किया जाय, तो इसके पलस्वरूप हिसा के प्रति 
बुकाब होगा। इसीलिए इसके साय-साथ भनुष्य में 

विकास होना चाहिए। सभी प्राणियों में एक ही आत्मा 


हें। सकती है। इससे पनी कप भी हृदय-परिवतंन होगा। 
रैसक्े अ| तिरिकत यह जनसावारण को सत्य और अहिंसा के पथ का अनुसरण 
करे को दीक्षा देगा। इसीलिए इन दोनो प्रकार की चेप्टाओ को युगानकछ 


द्र 
जिस 


चाहिए, अन्यया खतरे की सम्भावना >हें जायगी। विनोवाजी युग के 
3 अगर इन दो दिशाओं में अग्रसर हो रहे है। इस पम्बन्ध में उन्होंने कहा 
है पहुछी बात यह है कि बन्तर-मस्यत्र भगवान्‌ पर हमारा नरोसा है। 
सदी हो या देर से, भगवान्‌ जाग्रत दोगे और मनुप्य को जुपथ पर चलने को 
अरणा देगे। हैरी वात, हम ऐसी स्थिति का निर्माण करने की चेप्टा कर 
हैं कि जिसमें >ने-आाप्रति जावे और छोग दान दिये दिता न रह सके 
पगर हम छोय दोनो प्रत्तर से जाग्रसि छाने की चेप्टा कर रहे है १ 
नैतिक जाग्रति, जिससे हृदेय-परिवर्तन होगा कौर ( ३ ) छोक्‍-मानस में चे 
का सचार। यदि केवल जनसाबारण में चेतना आबे और नेतिक 
बह मो हिसात्मक झकित पल ही सकती है। दूसरी ओर यदि केवल 

हु हो, तो देश्यमिदि में बहुत दिन रूम जायेने। 
हे के किए प्ची को पी ही पर्ो की आवश्यकता होती है, का पका 
होते एप सिद्धि के छिए अननूत्रित्ति और बाह्य परिवततेन, 


रैडि, श्रद्धा बोर निष्ठा 
बुद्धि दिशाा-प्दर्शन करती है और हृदय कर्म में प्रेरणा देता है। नाव 
>यदझ नाव की, 
820 साव कस और शाययी, यह दिया देवी है और डाड अपनी शक्ति के * 
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है। प्राचीनवार में विज्ञान की उप्तति नही हुई थी, इंसीलिए युद्ध छिडने 
पर हाथ से युद्ध होता था। जो छोग युद्ध मे योगदान करते थे, हानि-लाभ 
उन्हीका होता था। आजकल विज्ञान की अत्यधिक उन्नति करने के कारण 
युद्ध छिडने पर सारा ससार उसमे पड जाता है और क्षति का पारावार 
नहीं रहता। हिंसा वे साथ मिलकर विज्ञान ने ऐंटम ( अपु ) वर्मा का निर्माण 
किया है। उसी प्रकार अहिंसा या आत्मज्ञान ने भी विज्ञान की सहायता से 
देश-विदेश में प्रसारित और प्रचारित होने का सुयोग पाया है। विज्ञान को 
न्यदि कल्याणदायिवी शक्ति के रूप में प्राप्त वरना हो, तो उसके साथ आत्मज्ञान 
या अहिंसा का मेल कराना होगा और अनज्ञान अथवा हिंसा वे साथ विज्ञान 
का सम्बन्ध सदा के लिए तोड़ देना होगा। ऐसा न होने से ससार ह्ुतगति 


से विनाश की ओर अग्रसर होता रहेगा। 


गांधीवादी-दर्शन की तीन नीतियाँ 


गाधीवादी-दर्शन का लक्ष्य है अहिसक समाज की रचना या सवदिय- 
समाज की स्थापना। इस लक्ष्य तक पहुँचने के लिए महात्मा गाधी ने 
तीन नीतियो की वात कही थी। गाधीजी की विचारधारा को समाज- 
रुचना मैं कार्यान्वित करने के लिए जरूरी है कि व्यवितगत और सामाणिव 
"जीवन मे इन तीन नीतियो की प्रतिप्ठा करायी जाय । अहिंसव-समाज की 
रचना के लिए जो कुछ कार्यक्रम अब तक भ्रस्तुत किये गये है और किये जा 
रहे है, बे राब इन सीन नीतियो में ही निहित है! भदान-यत्ष का वार्यक्रम 
भी इन्ही तीन नीतियो के अन्तर्गत है। ये तीन नीतियाँ हैं. (१) वर्ष- 
व्यवस्था, ( २ ) द्रस्टीशिप और (३) विवेन्द्रीकण। 

( १) वर्ण-ब्यवस्था--वर्ण-व्यवस्था की बात सुनवार अनेक लोग 
चौक सकते हूँ। इसमें आश्चर्य कुछ भी नही है पयोकि वर्ण-व्यवस्था ने मूल 
में पवित्र वल्पना रहने पर भी समाज ने इसे विद्वत बरवे जातिभेद, अस्पृश्यता, 
ऊँच-नीच भेद और घन-वैपम्य आदि के द्वारा अपना अब पतन कर ल्यिा 


है। इस बारण वर्ण व्यवस्था के सम्बन्ध में छोगो वे सन से इन ये बडी 
सामाजिक ग्हानियो की बात जमी हुई है! कियु, गाधीजी अहिसात्मत 


समाय-रचा ने सत्र में जिस अर्थ में इसका प्रयोग ब्रा चाहते थे, उसके 


प्राबीयादो-रहन को तीन नोतिपाँ २६१- 


साथ विद्वत वर्ण-व्यवस्था की इन सब (लानियों का विी प्रकार का ससर्ग 
नही है। यह पहले ही कहा जा चुका है कि'समाज में जो सब महान्‌ ध्चब्द 
परम्परा से चले आ रहे है, उनका परित्याग मे करके समाज वे नवीन प्रयोजन 
के अनुसार उनमें नवीन अर्य भरकर उन छ्ब्दों को चलते रहना भी एक 


अहिसात्मक प्रक्रिया है। इसी भाव से वर्ष-व्यवस्था को अहिसक समाज- 


प्रयोग करते थे। अतएब वर्ण-ब्यवस्थाः शब्द के व्यवहार पर आपत्ति होने 
का कोई कारण नही है। शब्द का विशेष उुछ मूल्य नही है। किस अर्थ में 
उसका प्रयोग किया जा रहा है, यही मुख्य वात है। 

अहिसक समाज-रचना के क्षेत्र में प्रशुक्त वर्ण-व्यवस्था का मूलभूत 


सार यह है--( क ) सभी प्रकार के कामो का समान पारिश्रमिक और समान 
मर्यादा, (ख ) प्रतियोगिता का अभाव मौर (ग ) शिक्षा-व्यवस्था में वश- 
परम्परागत सस्कृति का प्रयोग । अहिंसक समाज-रचना में इन तीता ह्दी 
चौजो की सबसे अधिक आपस्यकता है । यदि ग्राधीजी दूसरे देश में दूसरी 
सस्क्रति में जन्म प्रहप करते, तो इस सम्बन्ध मे “वर्ण-व्यवस्था' दाब्द सम्मवतत 
उनके मन में न आता। उपर्युक्त तीना भावों के चोतक अन्य किसी 
उपयोगी शब्द का वे प्रयोग करते। 
श्री किशोरछाल मश्नूवाल्लाजी ने वर्ण-व्यवस्था की न्याख्या करते हुए 
लिखा है “साथारणत छोग पिता की जीविका को अपनाते हैं । उससे 
समाज के जीवन में स्थिरता आती है, सन्‍्तान को व्यवस्थित शिक्षा देने में 
सुविधा होती है और उस काम की वैज्ञानिक उच्नति के ल्ए वह चिशेप सहायवः 
होता है। यदि सभी फामा का पारिश्रमिक एक हा या लगभग समान हो 
और मर्यादा भी सगान हो, तो विश्यय अवस्था को छोडकर साधारणत छोग 
दूसरी वृत्ति भ्रहण करने की ओर आकर्षित न होगे । स्ाधारणत ऐसा 
समझा जाता है कि ग्राता-पिता की वृत्ति के प्रति रुचि और उनकी कुशलता 
सन्तान के रक्‍त में समा जावी है। इस विश्वास को आत्त मानर छेने पर भी 
इस विपय में कोई सन्दह नहीं है कि जीयन-पर्यन्त और वद्घानुकग से एकही 
वृत्ति अपनाने से दारीरिय' गठन में स्थायी परिवर्तन हो जाता है जोर वह 
परिदर्तत सत्तान में भी आन की विशेष सम्भावना रहती है। इसके अतिरिक्त 


श्ध्रे भूदान ; क्‍या और क्यो ? 


सन्‍्तान बचपन से ही माता-पिता की वृत्तिवाछे वातावरण में पटती है। इन 
दोनो कारणो से पिता के पेशे की शिक्षा ग्रहण क रने में बच्चे को अधिक सहूलियत 
होती है। इस कारण समस्त जीवन का साधारण नियम यह होना उचित 
है कि प्रत्येक व्यकित अपनी जीविका वे लिए अपने पिता के पेशें को या उस 
पेशे की कसी शाखा को या उस पेशे वे. क्सी विकसित रूप को धर्म मानकर 
ग्रहण करे। सम्पूर्णत कोई भिनर पेशा अपनाना अवाछनीय है। यदि यह 
एक बार निरचयपूर्वक तय हो जाय कि प्रत्येक व्यक्ति अपने जीविकोपार्जन 
बे' लिए अपने माता-पिता के पेशे को ग्रहण वरेगा, तो आज एम० ए्‌० पास 
करने के बाद भी लोग जो यह्‌ निश्चित नहीं कर पाते कि वे वौन पेणा 
अपनायेंगे, वैसी दर्दताकः स्थिति नहीं रह जायगी, क्योकि वैसा होने से एक 
निर्दिष्ट उद्देश्य छेकर जारम्भ से ही छोगो को शिक्षा देने की व्यवस्था होगी ।” 

मिम्नलिखित विशेष-विज्येप क्षेत्रों में पेशा अपनाने वे नियम वा 
उल्लधन किया जा सकता है 

( १) यदि पिता की वृत्ति मूल नीति बे विरुद्ध हो, तो उस वृत्ति में 
परिवर्तेन छाया जा सकता है और वैसा बरना उचित होगा । 

(२) यदि किसी व्यवित में अन्य विसी पेशे बे उपयुक्त गुण वा विशेष 
विकास परिलक्षित हो तो जीविका के लिए तो वह पैतृव' पेशा ही अपनायेगा 
पर सेवा वे” छिए कोई पारिश्रमिव न लेबर दूसरा काम भी कर सबंगा। 
उदाहरणस्वरूप, यदि किसी विसान के पुत्र में एक सैनिव के गुणा वा विवास 
हो जाय तो बह जीविया बे' लिए खेती वा बाम वरेगा और देश-मेवा ये रिए 
बिना पारिश्रमिक लिये सैनिक का वाम कर सकेगा। 

( ३) समाज के परम्परागत किसी व्यवसाय में आमूठ या हिंतगारी 
परिवतंन करने के उद्देश्य से यदि नवीन दृष्टिकौणवारि वार्यवर्ताओं मे 
निर्माण कौ आवश्यकता हो, तो अन्य वृत्तिवाछे लोग भी सेवार्य उस 22002 
ग्रहण वर सकेंगे। उदाहरणस्वरूप आज नवीन समाज वी रचा मे शिए 
बुद्धिजीवी छोगो में से ऐसे कार्यवर्ताओं की आवश्यकता है, जो सोती, पु 
पालन आदि बे' वाम में छग सर्व! 

इस देश में जमीन बम है, इसलिए सभी किसानो को जीविर 

के लिए पर्याप्त जमीन दे सवना सम्भव नही है। इस मारप रा 


पैपार्या 
यूत्तियो 


गावोबादी-दश्न की तोन नीतियाँ श्द्द३े 


के रूप में किसानो को दूसरे-दूसरे गृह-उद्योग चलाने होगे । इसके अतिरिक्त 
नवीन समाज-रचना में मनुष्य के व्यक्तित्व के विकास पर विशेष जोर दिया 
जाता है। किसान यदि केवल खेती ही करेंगे, तो उनके व्यक्तित्व का विश्षेप 
विकास नहीं होगा। इसोलिए ऐसा सोचा ग्या है कि विसानों के घरो में 
अन्यान्य उद्योग भी चढेंगे। अतएंव वहु-उद्योगी परिवारों ( )णीपएाश्ी: 
एशथआए ) का निर्माण करना वाछनीयम है। यह क्‍या वर्ण-व्यवस्था 
के ढय को चोज नही होगी ? नही, वैसी वात नहीं है। यदि आज समाज में 
जीविफकापार्जन की व्यवस्था के छिए या व्यक्तित्व के विकास के लिए पिता को 
एक से अधिक काम करना पडें, तो पुत भो जीविकोपाजन के लिए ठीक वही 
काम करेगा | कोई मुख्य रूप से कोई भी दाम क्यो न करता हो, विदोबाजी 
सबका कुछ समय के लिए नियमित रूप से खेती करने के लिए कहते है, 
बयोकि खेंतो सर्वोत्तम घारीरिक श्रम और श्रेष्ठ उद्योग है। इस प्रकार खेती 
का काम जो लोग करेंगे, वह जीविकोपार्जन के अग के रूप भे करेंगे भा सेवार्य 
करेंगे, यह उनकी मुख्य वुत्ति की आय के परिमाण पर निर्भेर करेगा। थदि 
सुख्य वृत्ति की जाय पर्याप्त हो, त्तो चह ब्यवित सेवार्थ खेती करेगा | उदाहरण- 
स्वरूप जज साहव सेयार्य खेती का काम करेंगे । अन्यथा उनका वैतन इतना 
कम होना आवश्यक है कि खेती को आय सिलाकर उनकी जीविका चल 
सके । यदि जुछाहे को बुनाई से पर्वाप्त जाय नहीं होगी तो खेती ही उसको 
पूरक' वृत्ति होगी। 

भदि वर्फ-व्यवस्था के अनुसार सभी कामो का आाथिक मूल्य समान हो 
और उनकी मर्यादा भी समान हो तो बुद्धिजीवी छोग भी स्वास्थ्य-ल्यण 
और जीवन विद्धास के लिए क्रमश खती का काम था झारीरिक श्रमबाला 
कोई काम करने की ओर आकंपित होगे । 

(२ ) द्वस्टीक्षिप--वर्षे-थ्थवस्था की ही भाँति ट्ररढी' या टस्टीशिपा 
की चात भी अनेक छोगो को अच्छो नहीं लगती। इसका वारण यह है कि 
कानून के अगुसार नियुक्त ट्रस्टियो में बहुत ह॒द तक सच्चाई वा अभाव देखा 
गया है और उन छोयो ने अपनी झक्ति तथा अधिकारों का दुरुपयोग करके 
अपने की जतसाधारण का क्ोगन्माजन दना लिया है॥ इसीलिए बहुतन्से 
स्ोग यह सन्देह करते थ कि गराघीजी ने राजाओं, जमीन्‍्दारा, पूँजीपतियों 
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और अच्यान्य स्वार्थी व्यक्तियों की रक्षा के छिए ट्रस्टीशिप का प्रवर्तन कर 
उन्हें एक ओर रक्षा-कव॒च प्रदान कर दिया है! यह आश्चका पुर्णव निराधार 
है। व्यक्तिगत रूप से किसी भी व्यक्ति के पास थोडी भी सम्पत्ति रहे, यह 
गावीजी नही चाहते थे। जो हो, कानून में ट्रस्टी' शब्द का अर्थ और उद्देश्य 
बहुत पवित्र है। सत्याग्रही गाधीजी ने उसी अर्थ में उसे अपनाया थां। 
गीता में बताये हुए अपरिग्रह, समभाव आदि विचार उनके हृदय में जम 
गये थे। व्यावहारिक जीवन में उन पर किस प्रकार आचरण किया जायगा, 
इसी बारे में विचार के क्रम में उन्होने ट्रस्टी' शब्द को उपयोगी पाकर ग्रहण 
किया था। कानून में 'ट्रस्टी' शब्द का जो अर्थ है, वह तो गाधीजी के ट्रस्टीशिप 
में निहित है ही, इसके अतिरिक्त नैतिक दृष्टि से ओर भी जो-्जों अर्थ हो 
सकते है, वे भी उसमे शामिल है। विनोवाजी ट्रस्टीशिप' के स्थान पर 
विश्वास-बृत्ति' शब्द बा प्रयोग करते है। अब इस बात पर विचार क्या 
जाय कि गाधीजी के '्रस्टीशिप” सिद्धान्त की भावधारा क्या है? 
ससार में जो कुछ है--चरू-अचल, स्थुल-सूक्ष्म, बाह्म-अन्तर, दृश्य- 
अनुभवनयोग्य आदि--सवका मालिक भगवान्‌ है। मनुप्यः किसीका भी 
मालिक नही है। शरीर, मन, बुद्धि, शवित और कुशछता का भी सालिव 
मनुष्य नही है। स्वामित्व भगवान्‌ का है। उदाहरणस्वरूप कल कारखानों 
का मालिक, उनके मैनेजर, डाइरेक्टर, शेयरहोल्डर मजदूर आदि नही, बल्वि 
ईश्वर है। जिस व्यवित के हाथ में जमीन है, वह उसका मालिक नहीं है। 
जमीन का मालिवः भगवान्‌ है। सिर्फ यही नहीं, मजदूरों की परिश्रग-शरक्ति 
वे' भी मालिक मजदूर नही है, वकीछो की बुद्धि-शक्ति के मालिक वकोड़ 
नही है, शासक की राजशक्ति का मालिक शासक नहीं है, पुलिसवालों कीं 
दावित के स्वामी पुलिसवाले नही है, राबका मालिव भगवान्‌ दे। वानून 
के अनुसार द्रस्टीशिप में ट्रस्ट-सम्पत्ति का माछिक रहता चाहिए ओर द्रस्ट- 
सम्पत्ति की आय वे" उपभोग के लिए हिताधिकारी ( 2९7शीवंशए ) 
रहने चाहिए। गायीजी द्वारा परिवल्पित ट्रस्टीजिप में ट्रस्टन्सम्पत्ति का 
स्वामी भगवान्‌ है और उसकी हिताधिवारिणी है सम्पूर्ण युष्टि, जैसे बल» 
कारसानों से सम्बद्ध मजदूर, मैनेजर, पंजीपति आदि ही पारता हो 
आय वा भोग बरने वे अधियारी नही है, बल्ति सभी लोग, यहाँ तय पति 
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सनुध्येतर प्राणी भी उस आय बम भोग करने के अधिकारी हैं। तब इस 
मामले में मनुष्य का अग्राधिकार रहेगा। जिसके पास जो कुछ है, वह अपने 
को उसका ट्रस्टी मानेगा। वह यत्नपूर्वक उन सामग्रियों की रक्षा करेगा 
और मितव्ययी बनकर फठ-भोग करेगा। वातावरण को स्थिति के अनुसार 
चह उन सामग्रियों का न्यूनाधिक ग्रहण करेगा और बाकी सब सेवार्य अपित 
करेगा। अपने शरीर को भी मनमाने तोर पर काम में लाकर नष्ट करने का 
अधिकार किसीको नहीं है। वह तो सम्पूर्ण सूध्टि कसी सेवा के लिए है। 
इसलिए पत्न भर सतकंता के साथ शरीर की रक्षा करनी होगी और आवश्यवत्ता 
होने पर सेवार्थ उसका विसर्जेब करना होगा। मनुष्य की शक्ति, वृद्धि, 
चुशलता, क्षमता, अधिकार आदि के सम्बन्ध में भी यही वात है। सभी चीजे 
सम्पूर्ण सृष्टि की सेवा के लिए हैं । 
गाधीजी इस भ्रकार व्यवितग्त सम्पत्ति रखने देना चाहते थे क्‍या ? 
नही, ऐसी बात नहीं है। जब तक सस्पत्ति-परिग्रह-प्रया का अन्त नहीं हो 
चाता, तब तक व्यक्तिगत सम्पत्ति जिनके पात्त है या रहेगी, उन्हे कौन दृष्टिकोण 
अपनाना होगा और इततने दिचो तक व्यकितगत सम्पत्ति उनके पास किस रूप 
में रहेगी, इसी समस्या को हल करने के लिए ट्रस्टीशिप की आवश्यकता 
अनुभव की गयी। वे वेयल ट्रस्दी के रूप में उन्हे ग्रहप कर रहे है, ऐसी 
सतोदृत्ति उनमें पैदा होती चाहिए और तदनुरूप आचरण उन्हें करना चाहिए । 
एक वात और है। मान लिया जाम कि व्यक्तिगत सम्पत्ति समाप्त 
हो गयी अथवा वह इतनी कम हो गगी कि उसका महत्त्व कुछ नहीं रहा। 
सब बया द्रस्टीशिप नीति के प्रयोग वी समाज में आवश्यकता नही रहेगी ? 
नही, ऐसी बात नही है। शिक्षा जादि के द्वारा कऋान्ति के पथ पर बढ रहे 
सप्ताज में सनुप्यो के बीच को देंहिक, सानसिक और वौद्धिव' शवित तथा 
योग्यता वो विपमता को बम तो जिया जा सकता है, पर कुछ विपमताएँ 
सदा विद्यमान रहेंगी । अतएब मनुष्य सर्चदा ही बपने को अपने शरीर, मन 
और युद्धि का टूस्टी मानवार तदनुरूप आचरण बारेगा और उनत्त सेवार्य 
प्रयोग करेगा । हु 
बातून ये अनुसार, विसी नादालिय की सम्पत्ति ट्रस्टियों वे क्ाथ में 
जाने पर दस्टिमो वा यह वर्तेब्य होता है वि घह नायाटिय जब वालिय हो 


२६६ भूदान : क्‍या और पयो ? 


जाय, तब उसका सम्पत्ति उसे अपित कर दे। जब तक देश की जन-सद्या 
कम थी और भूमि अधिक थी, तव तक भूमि-समस्या पैदा नही हुई थी। इसके 
बाद जनसयया में उत्तरोत्तर होनेवाली वृद्धि के दबाव से देश में करोडो भूमिहीन 
गरीबो का प्रादर्भाव हुआ। किन्तु इतने दिनो तक वे बेहोश रहे--निद्ा 
में पडे रहे। अब वे जाय गये है । करोडो भूमिहीन नाबालिग अब बालिग 
हो गये है । इसलिए अब भूमिवान्‌ ट्रस्टियो का व्तंव्य है कि वे हिताधिकारी 
( छ8८06८७४ए ). भूमिहीन गरीबों को उनकी भूमि वापस कर दें। 
यही भूदान-यज्ञ का आह्वान है। 
कोई-कोई व्यवित गाधीजी के ट्रस्टीशिप' का गछत अर्थ लगाते हैं। 
इस सम्बन्ध में बोलते हुए विनोबाजी ने सम्ध्रति द्रस्टीशिप के सिद्धान्त बे 
अर्थ पर नवीन प्रकाश डाला है। इस सम्बन्ध में उन्होंने कहा है. “मैं यह 
कहना चाहता हूँ कि कोई-कोई व्यविति गाधीजी के ट्रस्टीशिप-सिद्धान्त का 
गलत अर्थ लगाते हैँ। 
“टृस्टीशिप का प्रथम सिद्धान्त यह है कि ्रस्टी अपने को पिता के स्थान 

पर मानेंगे। पिता पुत्र का अपनी अपेक्षा अधिक अच्छी तरह भरणयोपण 
और सरक्षण करता है। कोई भी पिता ऐसा नही कहता कि मैं जितनी अपनी 
परवाह करता हूँ, पुअ्च की भी ठीक उतनी ही परवाह करता हूँ। बल्कि, पिता 
कहता है कि मैं अपने से अधिक अपने पुत्र का ध्यान रखता हैँ। इसी भ्रवार 
ट्रस्टी भी अपने को पिता-स्वरूप ही मारनेंगे। किन्तु केवल इतने से ही ट्ृस्टीशिप 
का उद्देश्य पूरा नहीं होता । द्रस्टीशिप का दूसरा सिद्धान्त यह है. कि पिता 
चाहता है कि पुत्र शी घ्रातिशीक्र उसके बराबर हो जाय, उसके समान योग्यता 
प्राप्त कर छे और अपने पैरो पर सडा होता सौखे। से कार गावीजी 
बा सिद्धान्त बहुत गम्भीर है।” अतएवं समाज में एकाथ परिवर्नन भा 
से या कुछ सस्कार आ जाने से ही दृस्टीशिप वा उद्देश्य धरा नही हो जाता। 
मजदूरों की मजदूरी तो वढा दी जाती है पर मालिक और मजदूर, इन दोता 
वर्गा को स्थायी बनाये रखने ने लिए मालिव को मालिव' और मजहर बी 
मजदूर बनाकर रखा जाता है। इससे न तो ्॒स्टीकषिप हुआ और गे 


सर्वोदय ही । 


(३) विकेस्द्रीवरण--विवेख्ीकरण थे सब्बन्ध में अन्यत्र विचार 
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किया जा चुका है। यहाँ केवल एकनदो विपयो वा उल्लेख किये जाने की 
आवश्यकता है। 

(क ) मश्नोन-्युग के आविर्भाव के पूर्व देश को अथे-व्यवस्था और 
उद्योग-समूह विकेन्द्रित थे ॥ अब जो विकेन्द्रीकरण की वात कही जा रही है, 
उसमें क्या नवीनता रह सबती है ? इस आशका का समाधान होना चाहिए । 
मशीत-थुग के पहले सब विकेन्द्रित तो थे, पर विकेन्द्रीकरण-व्यवस्था नही 
भी। उस समय प्राम-त्राम में उद्योग-ध्वे छोड़े हुए थे। उनके पीछे कोई 
सुपरिकल्पित व्यवस्था नही थी, कोई सगठन भी नहीं था। इसीलिए मशौन-- 
युग के प्रथम आघात से ही सब उथोग-ध्े चूर-चूर हो गये थे । नवीन समाण- 
रचना की परिकल्पित विकेन्द्रीकरण-व्यवस्था मशीन-युग के तथा विज्ञान के 
सभी अबदानो को प्रयोग में छायेंगी और शक््ति-सतचय करने योग्य उनमे जो 
कुछ है, उन सबको ग्रहण करके उत्तरोत्तर अधिक झवित-सम्पन' वतेगी | 
छूदय यह रहेगा कि मण्ीनन्युग या विज्ञान के विसी अवदान को ग्रहण करने 
के फलस्वरूप कसी प्रकार की वेकारी, आलस्य और बुद्धि को जठता या 
जन्म न हो। इस प्रकार मशीन-युग में जो कुछ प्रहण-योग्य होगा, उस सदको 
विवेन्द्रीकरण-व्यवस्था ग्रहण करेगी । पहले जो विकेन्दित उद्योग थे, उनमे 
यह भवित नही थी । सभी दृष्ठि से विचारी हुई कोई व्यापक योजना भी 
उनके सामने नहीं थी । बर्तमान विकेन्द्रीकरण-व्यवस्था मश्लीन-युग में जो 
मुछ अच्छा है उन सबको हजम कर लेगी और अन्त में मश्ीन-युग को ही 
समाप्त बर देगी। पहले के विकेन्द्रित उद्योगा और आज की विवेन्द्रीकरण- 
सोजना या परिवल्पना वे' बीच इतना बड़ा पायंवय है। 

( रए) विकेस्द्रीररण का अर्द बेबल उद्योगों का विदेस्द्रीज़रण नहीं 
है, राज्य-धब्िति का विवेन्द्रीवरण भी इसमें निहित हैं। इसके अतिरिक्त 
शामाज मे जिय विसी क्षेत्र में, जहाँ भी क्षमता केन्द्रीभूत हो गयी है, उसया 
बिवेन्द्रीरयएण भी इसमे शामिल है! 


सूतांजलि 


मटारमा ग्रापी का प्रदम पराद दिवस १२ फरवरी, १६४८ यो देश 
में सयेंत मनाया गया था। महात्मा ग्रारी के देहावसान ये उपरान्त उनके 
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कार्यों को अच्छी तरह चलाने के लिए क्या व्यवस्था की जाय, इस वारे में 
विचार करने के लिए मार्च, १९४८ में सेवाप्राम में रचनात्मक वार्यकर्ताओं 
का एक सम्मेन बुछाया गया। उस सम्मेलन में महात्मा गराधी को विचार- 
धारा को माननेवालों का एवं भ्रातृ-समाज ( 370०८४000 ) कायम 
फिया गया। उसका नाम 'सर्वोदियन्समाज” रखा गया। संर्वोदिय-समाज 
के सिद्धान्त के अनुसार सर्वोदिय-योजना के व्यापक प्रचार के लिए प्रत्येक वर्ष 
१२ फरवरी को देश में स्थान-स्थान पर मेछो का आयोजन होता है। यूताजछि 
अपित करना उस मेले का एक मुख्य कार्यक्रम होता है। गाधीजी पर जो 
छोग श्रद्धा करते हूँ और घारीरिक श्रम का आदर्श मानते है, उन राबको अपने 
हाथ से बाता हुआ एक गुडी सूत ( ६४० तार ) सर्व-सेवा-सघ के छिए अपित 
करना होता है। 
सूताजलि का कार्यक्रम आत्मनिर्भर ग्रामराज के निर्माण तथा शासन- 
मुक्त समाज की प्रतिप्ठा के लिए अपरिहाय कार्यक्रम है। कारण, (१) 
शूताजलि प्रचलित होने से सारे देश में एक फर्ममय उपासना प्रचलित होगी । 
इससे जनसाधारण एक स्वाभाविक आध्यात्मिक दृष्टि प्राप्त करेगा। ( २ ) 
सर्वोदिय-प्रतिप्ठा के छिए शारीरिक श्रम के आदर्श का अनुसरण वरना 
अपरिहार्य है । सूत फातना द्वरोह-रहित उत्पादक श्रम का प्रतीक है। इसछिए 
वह श्रम-यनज्ञ के अनुरूप आहुति है। ( ३ ) अपने हाथ से बाता हुआ सृत 
अपित करने का अर्थ होता है, आत्मनिर्भेर ग्रामराज तथा सर्वोदिय के लिए 
चोट देना। एक गुडी ही देनी होगी, अधिक नही, क्योकि इससे यह समझा 
जा सकेगा कि जितनी गुडियाँ प्राप्त हुई है, उतने छोगो ने सर्वोदय के पक्ष में 
बोट दिया है। सूताजलि के रूप मे यदि अर्थसग्रह करना इसका उदय होता, 
तो एक व्यक्ति के एक से अधिक गुडी अपित वरने पर प्रतिबन्ध नही रहता। 
(४ ) सूताजछि-अपंण मे कितनी विराट शवित निहित है, इस सम्बन्ध में 
अब भी छोय जायरूक नही हुए है। मान छे कि प्रत्येक मेले में सूतत वा पटाड 
खड़ा हो जाय, तो क्या विचार मन में आयेगा ? विनोवाजी कहते है कि 
ऐसा होने से छगेगा कि हनुमान चित्रकूट-पर्वत छे जाये हैं। 
सर्वोदिय का रूप ग्रामोद्योग-प्रधान होगा। खादी ग्रामोयोगो वा केस 
स्वरूप है । महात्मा ग्राधी खादी को ग्रामोद्योगरूपी सौरमडल् वा सूर्य बहते 
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थे। स्वाधीनता-आन्दोलन के रामय खादी को स्वाधीनता का परिधान 
( 7।एलए 06 %००१०७ ) कहा जाता था। विनोवाजी कहते हैँ कि 
अपर खादी 'साभ्ययोग का सक्त-चिह्म' वन सकती है । इसीलिए सूताजलि 
सर्वोदय-साथगा के कार्यत्रम में क्रमश प्रवान स्थान अहण कर छेगी, इसमे 
सन्देह नहीं है। जिन सब भूमिहीन गरीबों में भूमि-वितरण विया गया है 
और क्यि। जायगा, थे सब जब विचार को समझकर थ्रद्धासहित नियमित 
रूप से सूनाजलि अधित करने छुगेंगे, तमी भूमि-वितरण कय उद्देश्य साथेक 
मातना होगा।# 
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उन्होंने आथ्रम-स्थापना वा शुभ अनुप्ठान सम्पक्ष किया। यह तो हुआ, किन्तु 
यथार्थ क्या है? क्यो इस आश्रम वी स्थापना वी बात सोची गयी ? इसका 
मूल कहाँ है? इसके अतिरिवित विनोबाजी वे वर्तमान वार्यक्रम के साथ 
इसका योई सम्बन्ध है कया ? दस वर्ष पूर्व जब विनोबाजी सिवनी-जेल में थे, 
तभी वे गीता वे' स्थितप्रजञ' सम्बन्धी इछोको पर व्याख्यान देते थे । वे व्यास्यान 
“स्थितप्रज्ञ-दर्शन! नामव पुस्तव में प्रकाशित हुए है। उसी ध्यास्यान के क्रम 
में उन्होने थौद्ध-निर्वाण और वेदान्त वे' ब्रह्म-निर्वाण' झब्दो का समन्वय किये 
जानें की आवश्यक्ता अनुभव की थी और व्याख्यान में उन्होने उनका समस्वय 
भी किया था। उस समन्वय के सम्बन्ध में 'स्थितप्रश्-दर्शन! पुस्तक में ल्सि 
है. “येदोनो ही वस्तुएं एक है। बौद्ध-धर्म वा 'निर्वाण' निपेषक ( 7८४०० 
“ए८) छब्द है और ग्रीता का ब्रह्म-निर्वाण' विधायक (7०7२० ) । यदि 
सूक्ष्म दृष्टि से देखा जाय, तो 'ब्रह्म-निर्वाण” दब्द केवल विधायक नहीं है, 
दोनो ही अर्थों के सग्राहक रूप में गोता ने उस शब्द की अवतारणा की है। 
ब्रह्म निर्वाण' कहने से मैं” चछा जाता है, विन्तु ब्रह्म' रह जाता हैं। इसमें 
भयभीत होने की कोई वात नही है। जहाँ 'शब्द” समाप्त हो गया, वहाँ शब्द 
छेकर झगडा क्यो ? गीता की भाषा में मैं बहूँगा 'एक ब्रह्म चशुन्य च ये 
पश्यति स पक्यति'--जो ब्रह्म और शून्य को एक देखता है, बही सत्य देखता 
है। इसीलिए ब्रह्म निर्वाण! शब्द के द्वारा सारे वाद मिट जाते है।” 
बिहार में भूदान-यज्ञ की सफलता के मूल में बहुत छोगो की श्रद्धा 
तपस्या और एकान्त-मिप्ठा है सही, किन्तु विनोबाजी कहते हैं कि सबके 
मूल में भगवान्‌ बुद्ध की पुष्य-स्मृति की प्रेरणा है । इसी कारण, छगता है 
कि उन्हें बोधगया में समन्‍्वय-आश्रम” की स्थापना के लिए प्रेरणा प्राप्त 
हुई। सर्वोपरि भूदान-यज्ञ का कार्यक्रम जिस परम लक्ष्य बी ओर सकेत बरता 
है, उसीसे उन्होने समन्वय-आश्रम की स्थापना के छिए प्रेरणा पायी । यह 
निम्नलिखित बातो से ऋ्मश स्पप्ट हो जायगा। 
वेदान्त इस परम सत्य का प्रतिपादन करता है. कि एकमात्र ईश्वर 
ही है और कुछ नही है। राब कुछ ईइवरमय है। यह सत्य ब्राप्त के 
जीवन में अहिसा का आना अवश्यम्मावी हो जाता है। वारण, यदि ह्सि 
की जाय, तो वह हिंसा तो अपना ही नाश बरेगी। सब तो एक ही आत्मा 
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और एक ही ईश्वर है। समन्वय की बात समझते हुए विनोबाजी ने इसकी 
अतृपम ढग से व्याख्या को है. 'वेदान्त और अहिंसा, ये दोनो चीजें परस्पर- 
विरोधी गही है। ये परस्पर के कार्य-कारण हैं! वेदान्त से पूर्णत अहिंसा 
प्रतिफछित होती है और अहिंसा ग्रहण करने के अतिरिक्त वेदान्त वी और 
कोई दृढ़ बुनियाद नही रहती। दूसरी ओर, वेदान्त का आधार छोडकर्‌ 
अहिंसा दृढ नही हो सकती । यह समस्त त्रक्रिया गीता के एक इलोक में बहुत 
सक्षेप में वरणित है 
समर पश्यन्‌ हि सर्वेतव समवस्थितमीश्वरम्‌ । 
ने हिनस्त्यात्मनात्मान ततो याति परा गतिम्‌॥7 
“मनुष्य सर्वत्र परमेश्वर का अस्तित्व समान रूप से देखें--यह हुआ 
बेदान्त | और, उसके! परिणामस्वरूप मनुष्य किसी प्रकार की हिंसा नही कर 
सकता, क्योकि हिसा-कार्य करने के लिए जो छोग तलवार उठायेगे, थे ऐसा 
अनुभव करेंगे कि अपने ही ऊपर अह्ार करने के लिए उन्होनें तलवार उठायी 
है। इस कारण जो झोग इस प्रकार आत्महत्या नही करेंगे, बे परमगति को 
श्राप्त होंगे। मूल बुनियाद है--रामान प्रमेश्बर-दर्शन अर्थात्‌ चेदान्त। 
उसे जीवन-निप्ठा अहिसा हे और अन्तिम परिणाम परमगति है। इस 
भ्रवार गीता के एक जदुभुत इलोक में सम्पूर्ण विश्व ने लिए जक्री समन्वय, 
व्गदि से अत, जाधार से शिखर तब की व्याख्या हुई है।” इस समन्वय तत्त्व 
की व्याख्या बरबे! विनोवाजी ने आगे बहा $ “सर्वायीण समग्र सत्प-दर्शन 
ओर उसवे साथ अहिसा--इसको नेदान्त १हते हैं । हमें अपने जीवन और 
दर्शन में इस दो तत्वों का समन्‍्दय करना होगा। अब तक समनन्‍्चम के लिए 
जो चेष्टाएँ को गयी है, उनसे बेवछ एक दिशा मिली है, परिपूर्णता नही आ 
सी है। हो राकता है, परिपूर्णता तक वभी ने पहुँचा जा से । जो हो, 
भगवान्‌ ने आन हमारे लिए एवं विशारू धार्यत्रम वी रचना वी है। मूदान- 
यंग हम छोगो को कितनी दूर तक के जायगा, दगका अनुमाय आज कर सतना 
सम्भव नहीं है। किन्तु, हमें एक कदम वे! बाद दूसरा मदम, इस प्रवार 
अप्रमर हीना होगा। इस सम्पर्क में एवं सास्द॑तिव केन्द्र को स्थापना की 
बात मेरे मन में आती है॥ उसका नाम समस्वय-आथमो या 'समन्वथ-सदिर! 
जा भो दीवा समझा जाय, रापां जाया 


रछर भूदान : क्या और फ्यो ? 


“एक ईइबर ही है और सब शून्य है, हम सब घून्य है। उसीके अन्तर्गत 
उसीकी छीलछा में हमने ये सब रूप पाये है। शून्य वा भी एक रूप होता है। 
उसका भी एक आकार दिसाई पडता है। वह निराकार नही है। इसी 
प्रकार हमें भी आकार मिला है। इसीलिए हमें शून्य हो जाना पडेगा।” 

हमें 'स्वोदिय'रचना के माध्यम से सामुदायिक अहिंसा की प्रतिष्ठा 
करनी होगी। सामुदायिक अहिंसा का मूछ है---भात्मा की एकता वा दर्शन । 
सभी प्राणियों में एक ही आत्मा विराजमान है--यही अनुभूति है। यही 
सामुदासिक अहिसा की जड है। यही वेदान्त है! यह अनुभूति रहने से ही 
सामुदायिक क्षेत्र में समता-स्थापना बी प्रेरणा आती है। इसलिए सत्य या 
बेदान्त के साथ अहिंसा वे समन्वय का प्रयोजन आज अत्यन्त आवश्यक है। 
इसके अतिरिक्त वेदान्त या आत्मज्ञान दिश्वा-निर्देश करता है। परन्तु वर्म में 
अग्रसर होने की प्रेरणा और शक्ति देती है अहिसा। अतएवं सामुदायिव 
समता-स्थापना थे क्षेत्र में यह सत्य या आत्मज्ञान और अहिंसा परस्पर पूरब 
हैं। इसी कारण आज समन्वय वी इतनी आवश्यकता है। समत्वव-्भाश्रम वी 
स्थापना की यही मूछ बात है। यदि अत्यन्त गम्भी रतापूर्वव विचार किया जाय, 
तो यह बात समझ में आयगी कि आज सभी क्षेत्रो में समन्वय वी आवश्यकता 

विश्ञेप रूप से अनुभव की जा रही है। विभिन्न धर्मों के वीच, विभिन्न आदशों 
और “वादो” के बीच, ससार के विभिन्न यर्णों और जातियो व बीच समन्वय 
आज आवद्यक हो गया है। सब प्रकार वे समस्वय का मूल है रत्य और 
अहिसा वा समन्‍्वय। अतएव विनोवाजी द्वारा प्रतिष्ठित “समन्वम-आशथर्मा 
वा भविष्य अपरिमित सम्भावनाओ से पूर्ण है। बढ इस युग ने! अवर्रा््रीय 
सास्कृतिक वेन्द्र के रूप में परिणत और परिगणित होगा, ऐसी आशा गरता 
डुराशा नहीं है। 

समन्वय-आथ्म की स्थापना वे पीछे णो मद्धात्‌ आदर्श और उद्देश्य 
निहित है, वह विनोबाजी के श्रीमुस से नियृत अमृतमयी वाणी से और भी 
स्पष्ट हुआ है। समन्‍्वम-आथ्म वी स्यापता पा एवं और मुख्य उद्देश्य है-+ 
ध्यानयोग और कर्मेयोग वे बीच समस्पय-स्थापना। विनोबाजी ने समन्वय 
और समन्वय-नाश्रम सम्यन्यी विचार प्रवट करते हुए ( सितम्बर, १९५५ 
में ) कहा है. “समन्वय या अर्य यह नही है वि. सशार मे झुछ पर्मे मरा 
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है और उन अपूर्ण धर्मों का समन्वय करना होगा। सभी घर पूर्ण है। तब, 
उन सबमें जो विशिष्ट्ताएँ है, उनका समन्वय करना होगा। 


और कही नहीं हुआ है। सम्भवतः सूफियों में बैसा विकास हुआ था। किन्तु, 
इस ध्यानयोग की साधना में थोड़ी नुटि रह गयी थी। भग और कर्म से 
विमुख होकर एकास्त में साधना की जाती थी। इसका अर्थ यह नही है कि 
ये सब साधक आल्सी थे। थे तो श्रम करते ही थे। उनकी जीवन-यात्रा 
अत्यन्त कठोर थी। परन्तु, वे उत्पादक श्रम नहीं करते थे। ऐसा विश्वास 
किया जाता था कि ध्यानयोग के लिए कमेत्याग आवश्यक है। 

साधक श्रम-विगुख हो गये ।' समाज में उत्पादक श्रम की प्रतिष्ठा कम हो 
गयी। समाज ने उन सब साथकों के भरण-पोषण का भार ब्रहण कर ल्यि। 
अब में चाहता हें कि ऐसे साधकों की सृष्टि हो, जो अपने भरण-पोषण का 
भार समाज यर न छोडें, स्वय उत्पादक श्रम करें। 

/इरा उत्पादक श्रम को मैं ब्रद्मकर्म” कहता हैं। साथक श्रम कर 
हैं, ऐसा बाहर से दिखाई तो पडेया, पर उसका कोई भार साधक के मन पर 
नही पडेगा। हम साँस छेते है, यह देखा जाता है, किन्तु साँस लेने में हमें 
किसी तरह का कष्ट नही होता। इसी प्रकार साधक श्रह्मकर्म” करते तोः 
रहेंगे, पर हृदय से वे अलंड रूप से ध्यानमग्न रहेंगे। जैसे साँस लेते समय 
हम यह अनुभव नहीं करते कि हम साँस छे रहे है, उसी प्रकार अविरत कम 
करते रहने पर भी साधंक को यह अनुभव नही होगा कि वह काम्र कर रहा 
है । कर्म के कारण उसकी समाधि भग नहीं होगी । 

“समाज में ऐसे ज्ञान-अचारक सेवकों की आवश्यकता बराबर रही 
है, जो शत्रज्या ग्रहण करके गर्खंड भाव से भ्रमण करते फिरें। हिन्दू संन्या। गों, 
बौद्ध भि्तुओं, जैन मुनियों एवं अन्य साथु-संतों ने भारत में इस परिव्राजक- 
वर्ग को जीवित रखा है। इन परिद्राजकों को तपस्या के कारण ही हमारी 
संस्कृति इतनी विभिषताओं से समृद्ध हुई है, प्राणवती हुई है। उसे क्तिने 
ही आयात सहने पडे है, फिर भी वह जोवित है। अनातनत वृत्ति से ग्राम- 

श्ट 


श्छढ भूदान: वया और क्यों ? 


ग्राम में ज्ञानप्रचार करते फिरें, ऐसे सेवकों की अत्यन्त आवश्यकता है 
इस बारे में समन्वय-आश्रम सहायता कर सकेगा । आज तक यह परिव्राजक- 
वर्ग भिक्षा-वृत्ति के द्वारा जीवनन्यापन करता आ रहा है। जिन छोगों ने 
समाज में भिक्षा-वृत्ति प्रचछित करायी थी, वे स्वयं उच्चकोटि के साधक थे। 
भिक्षा-वृत्ति के द्वारा जीवन-यापन करने से साधक की उन्नति तो होती ही 
है। जन-सम्पर्क एवं जनता-जनारददेन के दर्शन पाने का वह एक सुन्दर उपाय 
है। में उस भिक्षा-वृत्ति के साथ शारीरिक श्रम के ब्रत को जोड़ देना चाहता 
हैं। परित्राजक जहाँ रहेंगे, वहाँ वे कोई-न-कोई उत्पादक श्रम अवद्य करेंगे। 

“उस श्रम के द्वारा जो उत्पन्न होगा, उस पर उनका अपना अधिकार 
है--ऐसा वे नही सोचेंगे । उदत उत्पादन भी बे समाज को ,अपित करके 
जो कुछ उनके अपने जीवन-यापन के छिए जरूरी होगा, उसे वे नम्रतापूर्वक 
ग्रहण करेंगे। यदि इस प्रकार भिक्षान्वृत्ति के साथ ब्रह्मकर्म को जोड दिया 
जाय, और घ्यानयोग तथा कर्मयोग की अभिन्नता प्रमाणित करने के लिए 
चेष्डा की जाय, तो जीवन में एक नया आलोक आयेगा।” 

“उस क्षेत्र में साधक की साथना सामूहिक साधना में परिणत होगी । 
साधक यह जानेंगे कि समाज के साथ उनका अभेद्य सम्बन्ध है और वें समाज- 
रूपी 7/908 0:8०7570 (जीवित सस्था) के एक अविभाज्य अंग है । 
जलवबिन्दु का जीवन जिस प्रकार सागर के साथ समरस होने पर ही 
सम्भव होता है,- उसी प्रकार मनुष्य का जीवन भी समाज में रहकर ही 
सम्भव है। दो अवस्थाओं में मनुष्य का जीवन समाज से पृथक रह सकता 
है। पहली अवस्था है मृत्यु और दूसरी है मुक्त ' समाज से अलग होकर 
जीवित रह सकना सम्भव नहीं है।” 


विनोबाजी की सोलिकता 


बढ शक टन 

४». भूदान-यज्ञ का मूल ग्राधीजी की विचारधारा में है--इस वात वा 
हमने एकाधिक बार उल्लेख क्या है। किन्तु, विनोवाजी ने इसे जिस अकार 
देश के समक्ष उपस्थित क्या है, चह सौछिक है। इसे प्रकाश में दावे 2& 


उतवा ,ढंग अपना-है। जिस गम्भीरतम आध्यात्मिकता के दृष्टिकोण 
भूदान-यज्ञ की विभिन्न दिल्लाओं का वे विचार करते हैं, बह उनका अपना 


आन्दोलन का भावी स्वरूप श्ज५्‌ 


है। अतएव विनोवाजी गायीजी के असमाप्त कार्य को पूरा तो कर रहे 
है, परन्तु उसकी प्रत्येक तह में, अत्येक कण में विनोबाजी की मौलिक छाप 
है। वे याघीजी के अनुकर॒ण नही है, वे मौलिक हैं। ग्रायीवादी विचार 
को वे एक नवीन आछोक में उद्भासित कर हमारे समक्ष उपस्थित कर रहे 
हैं। विनोवाजी को समझने के लिए इस बात को याद रसना होगा। उन्होने 
जहाँ से जो पाया है, उसे अपना बना लिया है। वह बात जब उनके मुंह से 
निकलती है, तब छगता है कि कोई नयी चीज प्रकट हो रही है। यही विनोबाजी 
की विशिष्टता है। विनोवाजी ने गाबीजी के प्रासत से कितना पाया है 
और दूसरों के पास से कितना पाया है--ऐसे एक प्रइन का उत्तर देते हुए 
उन्होने सच १९७८ में जो मन्तेव्य प्रकट किया था, उससे विनोवाजी की 
उक्त मौलिकता की बात विशेष रूप से प्रकट होतो है। उन्होने कहा : 
“गाधीजी के पास से तो मैने परिपूर्ण रूप से आप्त किया है। किन्तु, उतके 
अतिरिक्त अन्य लोगो से भी: डैडुत चीजें पायी हैं। जिसके पास से मैने जो 


निर्मित माँस मेरे शरीर से जुड गया, तब वह केला कहां प्राप्त होगा ? वह. 
तो मेरे धरीर के र्तन्मारा में परिणत हो गया। इसी प्रकार जिस विचार 
को मैने ग्रहण किया “है, बह वो मेरा ही हा गया है।” 


आन्दोलन फा भावी स्वरूप 

हुक लक्ष्य तय करके घोषणा की ययी है कि सन्‌ १९५७ साल के अन्त तुक 
अहिसात्मक ढग से देश की भूमि-रमस्या का समाधान करना होगा, अति 
भूमि-बितरण का वर्तमान असाम्य दूर करना होगा । इस वात का पहले 
उल्लेस किया जा चुका है। जिस भ्रूछभूत विचार-वोव के आधार पर भूमि- 
वितरण वा असाम्य दूर करना होगा, वह है भूमि पर किसी अ्रकार का ब्यक्ति- 
गत सर्वामिव नहीं रहेगा। ग्राम को भूमि का स्वामी सम्पूर्ण ग्राम होगा। 
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जो ध्यपित अपने हाथ से सेती वरना चाहेगा, उसे ही भूमि मिलेगी। यह एक 
महान्‌ प्रातिमूलक बिचार है। इसे कार्यरूप में परिणत करने या वाम भी 
एवं महान्‌ भ्रान्ति का यम है। छोक-मानस में आमूछ परिवर्तन छ़ाने से ही 
यह क्रान्ति सम्भव होगी। राव-सेवा-सघ भूदान-यज्ञ-्आत्दोलन था सचालते 
और ध्यवस्था फरता आ रहा है। विनोवाजी का प्यार है वि विसी सस्या 
की सीमा में रफबर त्राति छा सबना सम्भव नहीं है? इसीलिए वे चाहते 
है विः आन्दोलन का भार जन-साधारण पर डाल दिया जाय। इससे आन्दोलन 
व्यापत होगा और त्राति भी सहज-साम्य होगी। इसके अतिरिषत गाधी- 
स्मारम-निधि से धन ऐक्र धान्दोलन वा पर्च पूरा किया जा रहा है। 
आन्दोलन को सस्या-निरपेश्ष मरने के लिए यह भी जरूरी है कि वैद्धीय सस्मा 
से आधिक सहायता छेनी बन्द की जाय। जन-सापारण द्वारा आन्दोलन 
का भार प्रहण कर लिये जाने पर घन फी विशेष आवश्यकता मही रह जायगी। 
सब सम्पूर्ण समय देनेवाले कार्यवर्ताओं बे छिए आधिक व्यवस्था ने करने से 
काम नही चरेगा। सम्पत्तिदानन्यज्ञ में प्राप्त घन का एवं जश इस मद में 
खर्च किया जा सकता है। सम्पत्तिदान में प्राप्त सम्पत्ति को जिन जिन उद्देश्यों 
के लिए खर्च करने के नियम है, उनमें अन्यतम उद्देश्य यह है कि त्यागी गरीब 
कार्यवर्ताओं के न्यूनतम निर्वाह-प्यय बे! लिए सम्पत्तिदान में मिला धन खर्च 
किया जा सकता है। इसीलिए विनोवाजी चाहते है कि सम्पत्तिदाव-यत्ञ- 
आन्दोलन अत्यन्त ध्यापक रूप से चलाया जाय। सितम्बर १९५५ के अन्त 
में सर्व-सेवा-सघ की प्रवन्ध-समिति के कुछ सदस्य विवोबाजी के उडीसा के 
कुजेन्द्री पडाव पर उनसे मिलते गये। भूदान-यज्ञ-आनदीलत बे भावी स्वरूप 
के सम्बन्ध में उनसे बातचीत के क्रम में विवोबाजी ने उपर्युतत मवोभाव 
व्यवत किये। उससे आन्दोलन के भावी स्वरूप के बारे में स्पप्ट धारया घन 
वायेगी । सर्व-सेवान्सच ने विदोबाजी की उस विचारधारा को मान छिया 
हैं और आन्दोलन को वैसा ही रूप देने के लिए आवश्यक व्यवस्था कर रहा 
है। आन्दोलन के भावी स्वरूप के सम्बन्ध में विनोबाजी की उपर्युक्त बातचीत 
का साराशझ्म यह है 
“आन्दोलन कौ किसी सस्या की सीमा या नियम में याँधकर क्राम्ति 
नही लायी जाती। सर्वे-्सेवा-सघ तो एक सस्या है। सस्या के माध्यम से 


आन्दोलन का भावों स्वरूप २७७ 
सहायता दी जाती है, किन्तु क्रान्ति छात्रे के लिए छोकमानस सें परिवर्तन 
झोता आवश्यक है। में चाहता हैं कि सन्‌ १ ९५७ में ऋान्ति हो, अथत्ति प्राम- 
ग्राम में छोय उठ खड़े हो और हम जैसा चाहते हैँ, उस ढय से भूमि का वितरण 
हो। उत्त दिन को आये में जितना समय छगे, छगे । किन्तु, अन्तिम नान्ति 
का काम एक ही दिन होना चाहिए । एक तिथि निश्चित करके उस दिन 
सारे भारत में भूमि-वितरण करना होगा। वैसा छोकमानस तैयार बरतने 
के लिए जो उछ करना आवश्यक हो, बह किया जाय। हम छोगो की पद- 
थात्रा भी चलेगी, कुछ रचनात्मक काम भी होगे और राजनीतिक दलो की 
सहानुभूति भी प्राप्त को जायगी। यह सब तो होगा ही । किन्तु, जतिम 
लध्ष्य' भराप्त होगा जनगझक्ति के द्वारा। 


+हुम् छोग गाघी-निधि आदि से जभी जो पैसा छे रहे है, उसे लेना बन्द 
'करके कह देना होगा कि इसक्रान्ति के काम को सम्पूर्ण भारत की जनता ही 
हरा करेगी। हम छोग इस काम के लिए किसीसे पैसा नही छंग्रे। देश के 
केवछ बीस-पच्चीस स्थातों में कार्यालय रखने होगे। वहाँ दानपत्र जादि जमा 
रहेंगे । इस काम के लिए जो हुकाघ छाख रुपये की आवश्यकता होगी, वह 
सो थराधी निधि से लेकर प्वूरी की जायगी, पर आन्दोलन का भार जनता पर 
छोड देना होगा। यह बात ठीक है कि पैसे की व्यवस्था न रहने से पुरा समय 
द्ेयेवाले कार्यकर्ता ( १४००४५० एए०क-ल- ) नही मिलेंगे। इससे ल्णि 
केन्द्रीय व्यवस्था बन्द करके सम्पत्तिदान के लिए जोरदार चेष्टा करनी होगी 
और सम्पत्तिदान से आधिक,सहायता लेकर कार्यकर्ताओं की व्यवस्था 
होगी। इस प्रकार सारी व्यवस्था जन-दक्ति के माध्यम से होगी। इसे 


माध्यम से काम करना बन्द कर दें, तो काम को सफल बनाने का 
अत्यक्ष रुप से जनता पर आ जायवा । हाँ, रचनात्मक 
अल्‍्य है और म॑ चाहता हे कि कोरापुट जिले में रचनात्मक काम चलते रहें । 
इसके अतिरिक्त जो सब जमीन मिली है, उसके अधिकाश वा चित्रण करके 
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जीवन में भी। यदि दम उस शुभ क्षण को पहचान हें और अनन्य रुप से 
रत होकर उसका सदृव्यवहार कर सके, तो अविलम्ब ही,और अवायास 
ही देश अभीष्ट प्राप्त करेगा। हमारे देश और जाति के लिए वह घुभ क्षय 
उपस्यित है। हु 
इस गम्भीर प्रसंग में गीता का अतिम इलोक स्मरण हो आता हैः 
/यत्र योगेदवर: कृष्णों यत्र पा्यों घनुयरः । 
तमर सीविजयों भूतिश्रुया मौतिमंतिमंम ॥” 
“जहां योगेश्वर कृष्ण है, जहाँ घनुर्धारी पार्य है, वही श्री है, विजय 
है, वैभव है और अमिचल नीति है--यह मेरा मत है।” | * 
>, ५. दिंत्मा गांधी ने इसकी व्यास्या इस प्रकार की है: “यहाँ धीक्षृप्ण 
को 'योगेश्वर' विशेषण दिया गया है। अतएवं उसका अर्थ है, अनुभवसिद्ध 
लत गान। 'धनुर्धारी पार्ष! के द्वारा अनुभवस्तिद्ध ज्ञान की अनुसारिषी 
प्रिया सूचित की गयी है।” जहाँ अनुमवसिद्ध ज्ञान और तदनुसारिणी क्रिया-- 
एन दोनो का रांयोग होगा, यही श्री, विजय, वैभव, सब मिलेंगे । 
| + आज भारत में पूर्ण विकसित आत्मज्ञान और तदनुसारिणी क्रिया-- 
इन दोनों की आवश्यकता है। यदि इन दोनों को हम एक साथ प्राप्त कर 
सके, तो हमें थी, विजय, वैभव, सब कुछ प्राप्त होगा । भगवान्‌ हमें वह 
दापित प्रदान करे । » 8» 5 हे 


ए भूदान-साहिल 
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लोगो के समक्ष विवरण-प्रणाल्ली का एक नमूना रखना होगा। बाकी काम 
जनता को ही करने होगे। वितरण के सम्बन्ध में हमारे जो नियम है, उ्ूँ 
वडे-वडे अक्षरों में छपावर प्रत्येक ग्राम में टेंगवा देना होगा। तव उन 
नियमों के अनुसार कोई भी व्यवित विंतरण-कार्य कर सकेगा। इस प्रकार 
आन्दोलन को तत्रमुक्त अवस्था में ले जाने के छिए जो कब आवड्यक हो. यह 
आप छोग करे!!! 
उपसंहार 
"प्रेम की शवित शान्तिपूर्वंक और अदृश्य रूप से काम करती रहती है। 

फिर एक दिन किसी शुभ “अवसर पर यह विराट्‌ आकार में प्रयट होती है। 
तब छोग उसे देखकर स्तम्मित हो जाते है। महात्मा गाधी ने भारत-भूमि 
में सामुदायिक प्रेम का बीज बोया था। वह बीज अकुरित होने के लिए मिट्टी 

के नीचे अदृश्य रूप से क्रियाशील था और एक दिन लोकन्चणु के अतराल 
में अठुरित हुआ था। आज एक और साधु के शीतल जल-सिंचन से वह 
तरुण वृक्ष के रूप मे द्ुतगति से बढ रहा है। छोग इसकी बृद्धि की गति और 
प्रकृति को देखकर आइचय फर रहे हैं। यह काम महात्मा गाधी के कार्यक्रम 
में शामिल था। इस सम्बन्ध में विनोबाजी ने कहां है ॥ “आज जिस काम 
को मैंने आपके समक्ष उपस्थित किया है, उसे आपने अपने हृदय से मात लिया 
है और मैने देखा है कि उसे समझाने में मुझे ठुछ विश्ञेप कष्ट नही 40880 
पडा। इसका अर्थ क्या है? महापुरुष की दाक्ति जब उसके छारीर मे बेंधी 
रहती है, धन यह सोमाबद्ध रहती है, किन्तु जब थे धरीर त्याग देते है, तव 
बढ़ी शवित अधिक सैज के साथ काम करने छगती है। यदि हम छोगो गे 
भन की भूमिका ठीक तरह से गठित हो, तो हम हृदय से यह अवुभव करेंगे 
वि भराधीजी विराजमान है--वे तिरोहित नही हो गये है । आज उन्हीवी 
शक्ति बहुत-से छोयो को प्रेरणा दे रही दै। परमेश्वर अपना थाम अनेर 

प्रकार से धूरा करा छेते है। समुद्र में अनेक लहरें उठती है । परमेश्वरखूपी 

समुद्र में सत्युरुषरूपी लहरें उठती है । और, यदि हम उन लहरो या स्पर्श करते 

है, तो हमें उनसे प्रेरणा और नवजीवन प्राप्त होता है। आज जो वार्यत्रम 
"मैने देश वे” समक्ष रखा है, वह गांधीजी का ही आदर्श कार्यत्रम है लाई 

छोगो में यह विश्वास रहना चाहिए कि हमें एव आश्ीवाद प्राप्त है। 


उपसहार 


अभी यह काम ईइवर की प्रेरणा और सकेत से हो रहां है।, अन्यथा, 
किसी व्यवित-विशेष या कुछ व्यवितयों के सचालन में इतेना सम्भव नही 
डहोता। इस आन्दोलन की आशातीत प्रगति देखकर विस्मय होता है | इसका 
कारण क्‍या है? कारण यह है कि भूदानन्यज्ञ कोई आन्दोलन 
नही है। भूमि लेकर इसका आरम्भ भछे ही है, किन्तु इसका मूल गम्भीरतम 
अदेझ में है। यह एक धर्म-आन्दोलून है। यह भंग की माँग है। यह युग- 
धर्म हे ।«धर्म-प्रवाह का आरम्म होता है अत्यन्त सेंकीर्ण आकार में। कम: 
उसका विस्तार होता है और अन्त में बह सम्पूर्ण भू-माग को प्लावित कर: 
देता है। बह आरम्भ में वृक्ष के शुद्रतम वीज के आकार में प्रकट होवा है, 
किन्तु जमश:ः वढकर विद्या वृक्ष में परिणत हो जाता है। इस सम्बन्ध मे 
विनोबाजी, कहते हैं : “साधारणतः चट वृक्ष के साथ घर्म की तुलना की जातौं 
है। जो धर्म चेतनामय और जीवन्त होता है, वह बट वृक्ष की तरह बढता है । 
उससे.जो शाखाएँ फूटती हूं, कालान्तर में जड़ के रूप में हो जाती. 
हूँ और नर्येन्‍्नये वृक्ष पैदा हो जाते है। धर्म-विचार के क्षेत्र में भी ऐसा ह्दी 
होता है। बट वृक्ष का बीज बहुत छोटा होता है, इसीलिए उसके साथ परम 
की उपमा दी जाती है। आम का पेड बडा ते पर गृठली 
छोटी नही होती । वरगद का बीज बहुत छोटा होता है और इस छोः बीज 
में ही सारी शक्ति निहित रहती है। इसी प्रकार के 
आन्दोलन आरम्भ हुआ है, उसका बीज भी इतना छोटा बिन्हो। मे 
चोया था, वे भी यह नहीं सोच सके थे कि वह इतना वा कि कली 
और उसको शाखाओं से भी नये-नये गे 
समाज-रचना का वीज निहित है । सिर्फ 
आवश्यक समस्या है, उत्तके 
भारत इस कान्दोलन को पूर्णत: सफ़छ कर सकेगा, 
की स्थापना में हो उसकी परिषति नही होगी, 
भार्य देख सकेगा । वह सम्पूर्ण विश्व को 

महाकदि दोवसपियर की वाणी में कहा जाय, ;, "सम होगा। 
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